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முதற்பதிப்பு: ஆகஸ்டு 1993 
பின்‌ அட்டை ஓவியம்‌. சில்பி 


விலை ரூ.8 


“தெய்வத்தின்‌ குரல்‌” (வானது பதிப்பகம்‌) இரண்டாம்‌ பகுதியிலிருந்து 
தொகுக்கப்பட்டது. ` 
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பல வரலாறுகளிடைத்‌ 


(முதலில்‌ தஞ்சாவூர்‌ ஜில்லாவில்‌ கும்பகோணத்திலும்‌, 
மாயவரம்‌ தாலுக்காவுக்குள்ளே திருவழுந்தூரைச்‌ சுற்றியுள்ள 
ஏழெட்டு ஸ்தலங்களிலும்‌ புராணத்து details (விவரங்கள்‌) tally 
ஆவதை (ஒன்றுக்கொன்று பொருந்துவதை)ச்‌ சொன்னேன்‌. 
அப்புறம்‌ ராமநாதபுரம்‌, தஞ்சாவூர்‌ இரண்டு ஜில்லாக்களில்‌ 
உள்ள மூன்று க்ஷேத்திர ஸமாசாரங்கள்‌ ஒத்து வருவதாகச்‌ 
சொன்னேன்‌. இப்போது இன்னும்‌ பெரிதாக ஆல்‌-இண்டியா- 
ஸ்கேலில்‌ ஒன்று சொல்கிறேன்‌. 


“காவேரி புராண'த்தில்‌ இரண்டு விதமான பாடங்கள்‌ 
உண்டு. அதிலே ஒன்று ஸ்ரீரங்கத்திலுள்ள காவேரித்‌ துறையான 
அம்மா மண்டபத்துக்கு முக்கியத்துவம்‌ கொடுக்கிறது. துலா 
மாஸம்‌ எனப்படும்‌ ஐப்பசியில்‌ காவேரி ஸ்நானம்‌ மஹா 
விசேஷமாகும்‌ என்று இதில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இதிலே 
முக்கியமான கதாபாத்திரம்‌ தர்மவர்மா என்ற சோழ ராஜா. 
இவன்‌ நிசுளபுரியிலிருந்து கொண்டு gf செய்தான்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கறது. நிசுளம்‌, நிசோளம்‌, சோளம்‌, சோளி 
என்ற ஸம்ஸ்கிருத வார்த்தைகளுக்கு “உடம்போடு போட்டுக்‌ 
கொள்கிற உறை மாதிரியான உடுப்பு என்று அர்த்தம்‌. 
'உறையூர்‌' எனப்படுவதே ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ 'நிசுளபுரி'யாக 
இருக்கிறது! இதைத்‌ தலைநகரமாகக்‌ கொண்ட ராஜ்யத்துக்கும்‌ 
சோளதேசம்‌ (சோழதேசம்‌) என்றே பெயராக இருக்கறது! 
சோளப்‌ பயிருக்கு என்ன விசேஷம்‌? 'சோளக்‌ கொண்டை' 
என்று, நன்றாக உறை தைத்துப்‌ போட்டுக்‌ கொண்ட மாதிரி 
இந்தத்‌ தானியம்‌ ஒன்றுதான்‌ தானிய மணிகளைச்‌ சுற்றிச்‌ 
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சோளி போட்டுக்‌ கொண்டு வளர்கிறது! சோளி போட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கிற தானியம்‌ சோளம்‌! இந்த மொழி ஆராய்ச்சி 
இருக்கட்டும்‌. 


“காவேரி புராண'த்தில்‌ இன்னொரு பாடத்தில்‌ மாயவரத்‌ 
தில்‌ இருக்கப்பட்ட காவேரித்‌ துறையான துலா கட்டத்துக்கு 
முக்யத்வம்‌ கொடுத்திருக்கிறது. இப்போது அதை லாகடம்‌, 
லாகடம்‌ என்று ஜனங்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. இது துலா கட்டம்‌ 
என்பதன்‌ திரிபுதான்‌. துலா ஸ்நானத்துக்கு வரும்‌ யாத்திரிகர்‌ 
களுக்கு வசதியாகக்‌ கட்டப்பட்ட படித்துறைதான்‌ துலா 
கட்டம்‌ (லாகடம்‌). மாயவரத்திலும்‌ இன்னம்‌ ஆறேழு 
காவேரிக்‌ கரை க்ஷேத்ரங்களிலும்‌ துலா கட்டங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. இவை அத்தனையும்‌ அச்சடித்ததைப்‌ போல்‌ ஒரே 
ப்ளானில்‌ கட்டப்பட்டிருக்கின்றன. துலாஸ்நான மகிமையைச்‌ 
சொல்கிற இடத்தில்‌, காவேரி புராணத்தில்‌ ஒரு பாடத்தின்படி 
ஸ்ரீரங்கத்துக்கும்‌ தர்மவர்மாவுக்கும்‌ முக்யத்வம்‌ - தந்திருக்கிற 
தென்றால்‌, இன்னொரு பாடத்தில்‌ மாயவரத்துக்கும்‌ அங்கே 
துலா ஸ்நானம்‌ செய்து மோக்ஷம்‌ அடைந்த ஒரு பிராமண 
தம்பதிக்கும்‌ முக்யத்வம்‌ தந்திருக்கிறது. 


நாதசர்மா என்று அந்தப்‌ பிராமணனுக்குப்‌ பேர்‌. 
அவருடைய பத்தினி அனவத்யை. விதிவத்தாக துலா மாஸம்‌ 
தினந்தோறும்‌ இவர்கள்‌ மாயவரத்தில்‌ காவேரி ஸ்நானம்‌ 
செய்தே மோக்ஷம்‌ அடைந்தார்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


இவர்கள்‌ பல இடங்களுக்கு க்ஷேத்ராடனம்‌ பண்ணினதாகச்‌ 
சொல்லுமிடத்தில்‌ கேதாரத்துக்கு (கேதாரிநாத்‌) போனார்கள்‌, 
காசிக்குப்‌ போனார்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


ங்கே மாயவரத்தில்‌ மட்டுமே தெரிந்த கதை. காசி 
து 
இங்கேயிருந்து ஆயிரம்‌ மைலுக்கு அப்பால்‌ இருக்கிறது. 


காசியில்‌ கங்கையில்‌ இருக்கிற பல கட்டங்களில்‌ ('காட்‌' 

என்று சொல்வார்கள்‌) “கேதார்‌ காட்‌' என்று ஒன்று இருக்கி 

றது. அந்தக்‌ கேதார்காட்டில்‌ அதைக்‌ குறித்த ஸ்தல புராணம்‌ 

- சொல்லப்படுகிறது. அதிலே நாதசர்மா-அனவத்யை என்ற 

பிராமண தம்பதி ஸ்நானம்‌ செய்த இடம்‌ அது: என்று 
வருகிறது! End 
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நாதசர்மா கதை நம்மூர்க்காரர்களுக்கே அதிகமாகத்‌ 
தெரியாது. ராமர்‌, கிருஷ்ணர்‌, ஹரிச்சந்திரன்‌, நளன்‌ முதலிய 
வர்களைப்‌ போலத்‌ தேசம்‌ முழுவதும்‌ தெரிந்தவரில்லை, 
அவர்‌. அப்படிப்பட்ட ஒருவரைப்பற்றி இங்கே மாயவரத்தில்‌ 
சொல்கிற புராணக்‌ கதையும்‌, ஆயிரம்‌ மைல்‌ தாண்டிக்‌ காசி 
யில்‌ சொல்வதும்‌ 'டாலி' ஆகிறது என்பதைப்‌ பார்க்கும்போது 
ஆச்சரியமாயிருக்கிறது! 


ஸ்தல புராணங்களை நம்புவதற்கில்லை என்று சொல்வது 
எவ்வளவு தப்பு என்பதற்குத்‌ இருஷ்டாந்தமாகத்தான்‌ இதைச்‌ 
சொன்னேன்‌. 


காசிக்கும்‌ காஞ்சிக்கும்‌ நடுவே ஆயிரம்‌ மைலுக்கு மேல்‌ 
இருக்கிறது. காசியில்‌ அன்னபூர்ணி விசேஷம்‌. காஞ்சீபுரத்தி 
லும்‌ ஜகன்மாதா 32 தர்மங்களைப்‌ பண்ணும்போது 
அன்னதானம்‌ பண்ணியிருக்கிறாள்‌. காமாக்ஷி ஆலயத்தில்‌ 
கர்ப்பகிருஹத்தின்‌ நுழைவாசலுக்கு நேரே அன்னபூர்ணேச்வ 
ரிக்கு ஸன்னிதி இருக்கிறது. அதன்‌ விமானத்தில்‌ தகிணதேசத்‌ 
தில்‌ வேறே எங்கேயும்‌ இல்லாத விதத்தில்‌ ஆறு சிகரங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ஏன்‌ இப்படி இருக்கிறது என்பதற்குப்‌ பதில்‌ காசி 
யில்‌ இடைக்கிறது. காசியில்‌ அன்னபூர்ணி விமானத்தில்‌ 
இதேமாதிரி ஆறு சிகரங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதன்‌ அச்சாகத்‌ 
தான்‌ இங்கே யிரம்‌ மைல்‌ தாண்டிக்‌ காஞ்சியிலும்‌ இப்படி 
இருக்கிறது! சின்ன விஷயங்களில்கூட இவ்விதம்‌ தேசத்தின்‌ 
வெவ்வேறு கோடிகளில்‌ உள்ள ஸ்தலங்களில்‌ ஒற்றுமையிருப்ப 
தால்‌ க்ஷேத்ர ஐதிஹ்யங்களை லேசாகத்தள்ளி விடுவதற்கில்லை 
என்று தெரிகிறதல்லவா? ; 
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என்‌ அபிப்பிராயம்‌, அனேகச்‌ சரித்திர உண்மைகளைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளவும்‌, local culture, local custom (பிரதேசப்‌ 


பண்பாடு, பிரதேச வழக்குகள்‌) முதலியவற்றைத்‌ தெரிந்து 


கொள்ளவும்‌ இந்த ஸ்தல புராணங்கள்தான்‌ ரொம்பவும்‌ 


உதவும்‌ என்பது. இவற்றை நன்றாக ஒன்றோடொன்று சேர்த்து 
ஆராய்ச்சி பண்ணிப்‌ பார்த்தால்‌, பதினெட்டு மஹாபுராணங்‌ 
களை விடவும்‌, உபபுராணங்களை விடவும்‌, இதிஹாஸங்களை 
விடவும்‌ நம்முடைய சரித்திரம்‌, பண்பாடு முதலியவற்றை 
அறிய இவை உதவும்‌ என்று தோன்றுகிறது. இவை 
ஒன்றுக்கொன்று. விஷயங்களை ஸப்ளிமென்ட்‌ செய்து 
கொண்டு . (கூட்டிக்‌ கொண்டு) போவது மட்டுமின்றி 
மஹாபுராணக்‌ கதைகளிலுங்கூட விட்டுப்‌ போனதைப்‌ பூர்த்தி 
பண்ணுகின்றன. 'ஹிஸ்டரி' (சரித்திரம்‌) சரியானபடி” தெரிய 
ஸ்தல ஐஇஹ்யங்களும்‌ புராணங்களும்‌ நிரம்ப உதவும்‌. 


உதாரணமாக, இப்போது படிப்பாளிகளில்‌ பலருக்கு 
அத்வைதியான பகவத்பாதாள்‌ அனேக க்த்ரங்களுக்குப்‌ 
போய்‌ ஆலய பூஜா க்ரமங்களை சரிப்படுத்திக்‌ கொடுத்தார்‌ 
என்று சொன்னால்‌ நம்பிக்கைப்பட மாட்டேன்‌ என்கிறது. 
“அவர்‌ ஞான மார்க்கத்தைத்தான்‌ சிலாகித்துச்‌ சொன்னார்‌. 
அதனால்‌ இந்த பக்தி வழிபாடுகள்‌, ஆலய ஆகம ஸமாசாரங்‌ 
கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ அவர்‌ பிரவேசித்திருக்க மாட்டார்‌' என்கி 
றார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ புதுக்‌ களை ஊட்டினதாக க்ஷேத்ர 
ஐதிஹ்யங்களின்படி. சொல்லப்படும்‌ ஸ்தலங்களை 
(ஒன்றுக்கொன்று ஆயிரம்‌; இரண்டாயிரம்‌ மைல்‌ தள்ளியிருப்‌ 
பவைகளை)ப்‌ போய்ப்‌ பார்த்தால்‌ அவற்றுக்கு ஆசார்யாளின்‌ 
ஸம்பந்தமிருப்பது அழுத்தமாகத்‌ தெரிகிறது. வடக்கே ஹிமாச 
லத்துக்கு நடுவில்‌ பத்ரிநாத்துக்குப்‌ போனால்‌ அங்கே 'ராவல்‌' 
என்று பூஜை பண்ணுகிறவர்‌ கேரளத்து நம்பூதிரியாக இருக்கி 
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人 


றார்‌! இங்கே இந்த சென்னைப்‌ பட்டணத்திலேயே 
திருவொற்றியூரில்‌ திரிபுரஸுந்தரி அம்மனுக்குப்‌ பூஜை பண்ணு 
வது யார்‌ என்று பார்த்தால்‌ இதுவும்‌ ஒரு நம்பூதிரி பிராமணர்‌ 
தான்‌! ஆசார்யாள்‌ நம்பூதிரிப்‌ பிராமணர்தான்‌ என்றும்‌ அவர்‌ 
புதிதாக ஜீவ களையூட்டிய பல ஸ்தலங்களில்‌ நம்பூதிரி 
களையே பூஜகர்களாக வைத்தார்‌ என்றும்‌ கர்ண பரம்பரை 
யாகச்‌ சொல்லி வருவதற்கு இப்படிப்‌ பிரத்யக்ஷ ஸாக்ஷியம்‌ 
இருக்கிறது! 

` தர்மோபதேசத்திலும்‌ இந்த ஸ்தல புராணங்கள்‌ மஹாபுரா 
ணங்களுக்குப்‌ பின்தங்கி விடவில்லை. சின்னச்‌ சின்ன தர்ம 
நுணுக்கங்கள்‌ நமக்குக்‌ திடைத்துள்ள ஆயிரக்‌ கணக்கான ஸ்தல 
புராணங்களில்தான்‌ பளிச்சென்று போதிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 


இப்போது படிப்பாளிகளில்‌ மத நம்பிக்கை உள்ளவர்களுங்‌ 


* கூட ஸ்தல புராணம்‌ என்பதை ரொம்பவும்‌ மட்டம்‌ தட்டினா 


லும்‌, தமிழ்‌ தேசத்தில்‌ ஸமீப காலம்‌ வரையில்‌ அதற்குப்‌ 
பண்டிதர்களிடையே நிரம்பக்‌ கெளரவம்‌ இருந்திருக்கிறது. 
அதனால்தான்‌ அனேக ரிஷிகளின்‌ பெயரிலுள்ள புராணங்‌ 
களைப்‌ பின்பற்றித்‌ தமிழிலும்‌ மஹா பண்டிதர்களாக, பெரிய 
வர்களாக இருந்த அனேகர்‌ ஸ்தல புராணங்களை இயற்றியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. ஸ்தல புராணம்‌, மான்மியம்‌, . கலம்பகம்‌, உலா 
என்றெல்லாம்‌ அனேக க்ஷேத்ரங்களின்‌ ம௫மையைச்‌ சொல்கிற 
இறந்த தமிழ்‌ நூல்கள்‌ இருக்கின்றன” (மஹிமை வாய்ந்தது 
“மாஹாத்மியம்‌.” அதைத்‌ தமிழில்‌ “மான்மியம்‌' என்பார்கள்‌.) 
சங்க காலம்‌, தேவார-இவ்யப்பிரபந்த காலம்‌, கம்பர்‌-ஓட்டக்‌ 
கூத்தார்‌ முதலானவர்களின்‌ காவிய கால்ம்‌ என்றெல்லாம்‌ 
தமிழிலக்கியத்தைக்‌ காலவாரியாகப்‌ பாகுபடுத்தும்போது, 
16-ம்‌ நூற்றாண்டைத்‌ தலபுராணகாலம்‌ என்றே புலவர்கள்‌. 
சொல்கிறார்கள்‌. பதிநாலாம்‌ நூற்றாண்டிலேயே உமாபதி 
சிவாசாரியார்‌ எழுதிய சிதம்பர மாகாத்மியமான “கோயிற்‌ 
புராணம்‌'தான்‌ முன்னோடி என்றொர்கள்‌. கமலை ஞானப்‌ 
பிரகாசரையும்‌, சைவ எல்லப்ப நாவலரையும்‌ முக்யமான 
புராணகர்த்தாக்களாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. கந்தபுராணம்‌ 
எழுதிய கச்சியப்ப சிவாசாரியார்‌, திருவிளையாடற்‌ புராணம்‌ 
எழுதிய பரஞ்சோதி முனிவர்‌, சைவ சமயாசாரியார்களின்‌ ஒரு. 
முக்யஸ்தரான உமாபதி சிவாசாரியார்‌, சிவப்பிரகாச ஸ்வாமி. 
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கள்‌, இரட்டைப்‌ புலவர்கள்‌, அந்தகக்‌ கவி வீரராகவ 
முதலியார்‌, கொட்டையூர்‌ சிவக்கொழுந்து தேசிகர்‌, திரிகூட 
ராசப்பக்‌ கவிராயர்‌ முதலான, நிரம்ப யோக்யதை வாய்ந்தவர்‌ 
களெல்லாம்‌ ஸ்தல புராணம்‌ செய்திருப்பதிலிருந்து அதற்கு 
இருந்த பெருமை தெரிகிறது. உ.வே. ஸ்வாமிநாதய்யருடைய 
குருவான மஹாவித்வான்‌ மீனாக்ஷிசுந்தரம்‌ பிள்ளை ஸமீபத்தில்‌ 
அனேக கக்ஷேத்ரங்களுக்கு ஸ்தல புராணம்‌ எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கிறார்‌. இதனால்‌ தமிழின்‌ சமயத்துறையிலும்‌, இலக்கியத்‌ 
துறையிலும்‌ 'தல புராணம்‌' என்பதற்குத்‌ தனிச்சிறப்பு உண்டு 
என்று தெரிகிறது. 


பெரிய ஸம்ஸ்கிருத சாஸ்திர பண்டிதரான கருங்குளம்‌ 
கிருஷ்ண சாஸ்திரிகள்‌ தமிழில்‌ 'வேதாரண்ய மாஹாத்மியம்‌' 
எழுதியிருக்கிறார்‌. 


ஸ்தல புராணம்‌ பிரசாரம்‌ ஆவதற்குத்‌ தமிழ்‌ தேசத்தில்‌ 
ராஜாங்கமே ஆதரவு தந்து, உத்ஸாஹப்படுத்தியிருக்கிறது. 450 
வருஷத்துக்கு முந்தித்‌ தஞ்சாவூரில்‌ நாயக்க ராஜ்யம்‌ ஸ்தாபிக்கப்‌ 
பட்டதற்குக்‌ காரணமாக இருந்த மந்திரி கோவிந்த தீக்ஷிதரின்‌ 
விருப்பப்படியே, ஸம்ஸ்கிருதத்திலிருந்த - பஞ்சநத (திருவை 
யாறு) க்ஷேத்ர புராணத்தைத்‌ தாம்‌ தமிழில்‌ பண்ணினதாக 
மொழி பெயர்ப்பாசிரியர்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌ ௬ 


* மலிபுனல்‌ சோழநாடு தஞ்சையிற்‌ 
காத்திடும்‌ அரசர்‌ மதியமைச்சன்‌ ஒலி மறை தேர்‌ 
கோவிந்த தீட்சத ராயன்‌ இரு வாக்குடமையாலே... 
புராண வடமொழி oS புகலலுற்றேன்‌. 
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கோயில்கள்ம்‌ அவற்றில்‌ நடக்கிற உத்ஸவாதிகளுந்தான்‌ 
நம்‌ மதத்துக்கு ஆயிரம்‌ பதினாயிரம்‌ காலமாக எத்தனையோ 
எதிர்ப்புகள்‌ வந்தபோதிலும்‌ முட்டுக்‌ கொடுத்து அவற்றைத்‌ 
தாக்குப்‌ பிடிக்கச்‌ சக்தி தந்து வந்திருக்கின்றன. ஒவ்வொரு 
கோயிலுக்கும்‌ ஒரு கதை உண்டு. ஒவ்வொரு உத்ஸவத்துக்கும்‌ 
ஓர்‌ ஐதிஹ்யம்‌ (ஐதீகம்‌) உண்டு. இவை எல்லாம்‌ புராண 
வாயிலாகவே நமக்குக்‌ கிடைத்திருக்கின்றன. இந்தப்‌ பெரிய 
மூலதனத்தை அலக்ஷ்யம்‌ செய்வது ஜனங்களின்‌ மத 
உணர்ச்சிக்கே பெரிய தீங்கு உண்டாக்கிவிடும்‌. 


பிரின்டிங்‌ பிரெஸ்‌ (அச்சுக்கூடம்‌) இல்லாத பூர்வ காலங்‌ 
களிலும்‌ ஓலைச்‌ சுவடிகளாகவே கண்ணெனக்‌ காக்கப்பட்டு 
வழிவழியாக வந்துள்ள புராணங்களை இத்தனை புஸ்தகங்கள்‌ 
அச்சுப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிற இந்த நாளில்‌ (அதில்‌ 
பெரும்பாலானது ஆத்ம சிரேயஸுக்கு ஹானி செய்வதாகத்‌ 
தான்‌ இருக்கிறது) நாம்‌ ஒரு பிரசாரமுமில்லாமல்‌ மங்கும்படிச்‌ 
செய்து விட்டால்‌ வருங்காலத்து ஜனங்களுக்கு நல்ல விஷயங்‌ 
களில்‌ ஈடுபாடு ஏற்படுத்தும்‌ ஒரு பெரிய தூண்டுகோல்‌ இல்லா 
மல்‌ போய்விடும்‌. இவற்றை எதிர்காலத்துக்கு ரக்ஷித்துத்‌ தர 
வேண்டியது நம்‌ கடமை! 
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சுவடிகள்‌, 


நூலகங்கள்‌ 


முன்னெல்லாம்‌ வீட்டுக்கு வீடு நிறைய ஓலைச்சுவடிகள்‌ 
இருக்கும்‌. இதிஹாஸ புராணங்களும்‌ ஸ்தல புராணங்களும்‌ 
எழுதப்பட்ட ஓலைச்‌ சுவடிகள்‌ அவற்றில்‌ இருக்கும்‌. சுவடி 
பழுதாக ஆரம்பித்தால்‌ மறுபடிப்‌ புது ஓலைகளில்‌ அவற்றை 
எழுத்தாணியால்‌ 'காப்பி' பண்ணுவார்கள்‌. பழுதான சுவடி 
களை ஒரு பக்கம்‌ சேர்த்து வைப்பார்கள்‌. இப்படிச்‌ சேர்ந்ததை 
எல்லாம்‌ “பதினெட்டாம்‌ Gur அன்றைக்குக்‌ காவேரியிலோ 
வேறு புண்ய தீர்த்தங்களிலோ யதோக்தமாகக்‌ கொண்டு 
போய்‌ போட்டு விடுவார்கள்‌. 


ஆடிமாதம்‌ பதினெட்டாம்‌ தேதி காவேரிக்கு விசேஷ 
தினம்‌. அச்சமயத்தில்‌ காவேரியில்‌ புது வெள்ளம்‌ வரும்‌. 
“பதினெட்டாம்‌ பெருக்கு என்பதைத்தான்‌ “பதினெட்டாம்‌ 
Gur என்று சொல்கிறோம்‌. 


கை ஒடிய இப்படி எழுத்தாணியால்‌ ஓலை நறுக்குகளில்‌ 
எழுதி எழுதி, எழுதினதைக்‌ காப்பி பண்ணி நம்‌ முன்னோர்‌ நம்‌ 
தாத்தா காலம்‌ வரைக்கும்‌ கொண்டுவந்து கொடுத்ததைப்‌ 
பிற்பாடு காப்பி எடுக்காமலே காவேரியில்‌ போட்டு விட்டு 
அதற்கும்‌. சேர்த்து. 'ஸ்நானம்‌' பண்ணிவிட்டார்கள்‌. இதனால்‌ 
இப்போதே. அனேக புராணங்கள்‌ மறுபடி நமக்குக்‌ கிடைக்‌ 
குமா என்ற ரீதியில்‌ நஷ்டமாகி விட்டன. புராணங்கள்‌ 
மட்டுமில்லை. இதர சாஸ்திரச்‌ சுவடிகளும்தான்‌! சேகரிக்க 
முடிந்த சுவடிகளையெல்லாம்‌ எத்தனையோ - சிரமப்பட்டு 
அலைந்து இரிந்து சேகரித்து சில லைப்ரரிகளில்‌ சேர்த்து வைத்‌ 
இருக்கறது. தஞ்சாவூர்‌ ஸரஸ்வதி மஹால்‌ லைப்ரரி, .மெட்ரா 
ஸில்‌ ஒரியன்டல்‌ மானுஸ்க்ரிப்ட்ஸ்‌ லைப்ரரி, அடையாறு 
லைப்ரரி இவற்றில்‌ இப்படி நிறையச்‌ சுவடிகளைச்‌ : சேர்த்து 
வைத்திருக்கிறது. அடையாறிலே தியாஸாஃபிகல்‌ ஸொளைடிக்‌ 
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காரர்கள்‌ இதிலே செய்திருக்கிற பணி ரொம்பவும்‌ உயர்ந்தது. 


தஞ்சாவூர்‌ ஸரஸ்வதி மஹாலிலும்‌ இப்படியே சரபோஜி 
முதலான ராஜாக்கள்‌ அரும்பாடுபட்டு ஏட்டுச்‌ சுவடிகளைச்‌ 
சேகரித்து வைத்தார்கள்‌. 


ஏடு என்றால்‌ நடுவிலே நரம்பும்‌ அதற்கு இரண்டு பக்கம்‌ 
இலையுமாக இருக்கிறதில்‌ ஒரு பக்கம்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
வாழையிலையை இப்படிக்‌ குறுக்காகப்‌ பிளந்து ஒவ்வொரு 
பாதியையும்‌ ஏடு என்கிறோம்‌. பனை மட்டையில்‌ இருக்கிறதை 
இப்படியே நடு நரம்பை எடுத்து விட்டு ஒவ்வொரு பக்கத்தை 
யும்‌ எடுத்து ஏடு என்பதுதான்‌ ஏட்டுச்சுவடி. அதுதான்‌ நீண்ட 
நாளானாலும்‌ பழுத்துப்‌ போகாத, பழுதாகாத nature-S்‌ paper 
(இயற்கையின்‌ காகிதம்‌...) அதில்‌ எழுத்தாணியை வைத்துக்‌ 
கொண்டு செதுக்கி எழுத வேண்டும்‌. ஞானசம்பந்தரின்‌ தேவார 
ஏடு வைகையை எதிர்த்துக்‌ கொண்டு கரையேறிய இடம்‌ 
இன்றைக்கும்‌ பாண்டிய நாட்டில்‌ திருவேடகம்‌ (BG ஏடு 
அகம்‌) என்ற ஸ்தலமாக விளங்குகிறது. அங்கே ஈச்வரனுக்குப்‌ 
“பத்ரிகா பரமேச்வர்‌' என்று பெயர்‌. இப்போது ， பேப்பர்‌" 
என்றால்‌ காகிதம்‌ என்பது ஓர்‌ அர்த்தம்‌; மாகஸின்‌ 
(ஸஞ்சிகை) என்றும்‌ அர்த்தம்‌. மாகஸின்‌ என்பதை 
“பத்திரிகை என்கிறோம்‌. நேச்சரின்‌ பேப்பரான இயற்கைப்‌ 
பத்திரிகை கரையேறின ஊரில்‌ ஸ்வாமியே பத்தி ரிகா 
பரமேச்வரன்‌' என்று ஜர்னலிஸ்ட்‌ பெயர்‌ வைத்துக்‌ கொண்டி 
ருக்கிறார்‌! “பத்ரம்‌”, 'பத்ரிக' என்றாலும்‌ இலை என்றே அர்த்‌ 
தம்‌. இலையிலிருந்து வந்ததுதானே ஏடு? அதனால்‌ oes 
பத்திரிகை என்று டன்‌ த்த பதத 

ந்ததால்‌ கடிதாசும்‌ லதான்‌ எழு கள்‌. 
வத்‌ aoe aoe பேர்‌ வந்துவிட்டது. இதெல்‌ 
லாம்‌ இருக்கட்டும்‌. 

ஸரஸ்வதி மஹாலைப்‌ பற்றிச்‌ சொன்னேன்‌. இதைப்‌ பற்றி 
ஸ்வாரஸ்யமான ஒரு விஷயம்‌ நினைவு வருறெது. 

பழைய காலத்தில்‌ வெளிதேசத்திலிருந்து படையெடுக்க 
வர்கள்‌ oe eos விளைவிக்றெ மிகப்‌ acma ஹானி, 
அந்தத்‌ தேசத்தின்‌ லைப்ரரியைக்‌ கொளுத்தி விடுவதுதான்‌ 
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ப்‌. 


என்று வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. ஏனென்றால்‌ ஒரு தேசத்‌ 
தின்‌ பொருளாதாரத்துக்குக்‌ கஜானா எப்படியோ அப்படி 
அதன்‌ அறிவுக்குக்‌ கஜானாவாக இருந்தது இந்த லைப்ரரிதான்‌. 
கலாசாரக்‌ கஜானா என்று சொல்லலாம்‌. இப்போதுபோல்‌ 
அப்போது பிரின்டிங்‌ பிரஸ்‌ இல்லாததால்‌ பல பிரதிகள்‌ 
கிடையாது. சில நூல்களில்‌ ஒரே பிரதிதான்‌ இருக்கும்‌. இப்ப 
டிப்பட்ட சுவடிகள்‌ கொண்ட லைப்ரரியைக்‌ கொளுத்தி 
விட்டால்‌ அது அந்தத்‌ தேசத்தின்‌ கஜானாவைக்‌ கொள்ளை 
யடிப்பதற்கு மேலே, அந்தத்‌ தேசத்தின்‌ பெண்களை மானபங்்‌ 
கப்படுத்துவதற்கு மேலே என்று இதர தேசத்தார்‌ நினைத்தார்‌ 
கள்‌. எதிரி தேசத்து அறிவுச்‌ செல்வங்களான புஸ்தகங்களைக்‌ 
கொளுத்துவது, அவர்களுடைய கோயில்களை இடிப்பது, 
அந்தத்‌ தேசத்து ஸ்திரீகளை மானபங்கப்படுத்துவது முதலான 
வற்றுக்கு நம்முடைய ராஜநீதி சாஸ்திரங்களில்‌ இடமே கிடை 
யாது என்பதைப்‌ பெருமையோடு சொல்லிக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. ஜைனம்‌ போன்ற ஓர்‌ எதிராளி மதத்தைச்‌ சேர்ந்த 
அமரஸிம்ஹன்‌ மாதிரியானவர்கள்‌ ஹிந்து சமயாசாரியர்‌ 
களிடம்‌ வாதத்தில்‌ தோற்றவுடன்‌ தாங்களாகவே தங்கள்‌ சுவடி 
களை நெருப்பிலே போட்டாலும்‌ நம்‌ ஆசாரியாளைப்‌ 
போன்றவர்கள்‌, “கூடாது கூடாது! எந்தத்‌ தத்வத்தைச்‌ சேர்ந்த 
தானாலும்‌ சரி; ஒரு புஸ்தகத்தை இல்லாமல்‌ பண்ணக்கூடாது” 
என்று எதிராளியின்‌ கையைப்‌ பிடித்துத்‌ தடுத்திருக்கிறார்கள்‌. 


இதர தேசத்தவர்களுக்கோ பண்பாட்டில்‌ சிறந்த இன்‌ 
னொரு ராஜ்யத்தைப்‌ பிடிக்கிறபோது அங்கேயுள்ள 
லைப்ரரியை கொளுத்துவது பெரிய சொக்கப்பனை போன்ற, 
உத்ஸாஹ விளையாட்டு! “அறிவுச்‌ செல்வம்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
பொது; எதிரியுடைய ஊரைச்‌ சேர்ந்ததானாலும்‌ அதை 
நாமும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு. பயனடையலாம்‌” என்ற விவேகமில்‌ 
லாமல்‌, தங்களைவிட அறிவாளிகளாக உள்ள சத்ருக்களின்‌ 
புஸ்தகங்களைப்‌ பஸ்மம்‌ பண்ணி அவர்களை வயிறெரியச்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று நினைத்து இப்படிப்பட்ட பெரிய 
அக்ரமத்தைச்‌ செய்தார்கள்‌. இப்படித்தான்‌ ஈஜிப்டில்‌ 
(எகிப்தில்‌) அலெக்ஸான்ட்ரியா என்ற இடத்தில்‌ அலெக்ஸான்‌ 
டர்‌ காலத்திலிருந்து சேகரிக்கப்பட்ட அனேகத்‌ துறைகளின்‌ 
உயர்ந்த புஸ்தகங்களைக்‌ கொண்ட லைப்ரரியையும்‌; டர்க்கி 
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யில்‌ (துருக்கியில்‌) இஸ்டான்புல்‌ என்று இப்போது சொல்லப்‌ 
படுகிற கான்ஸ்டான்டிநோபிளில்‌ கிரேக்கர்கள்‌, ரோமானியர்‌ 
கள்‌ 'ஆதியவர்கள்‌ பல காலமாகப்‌ பேணி வளர்த்த லைப்ரரி' 
யையும்‌ பதினைந்து-பதினாறாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ துருக்கர்கள்‌ 
படை எடுத்தபோது இருந்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ கொளுத்தி 
விட்டார்கள்‌. பழைய சங்க நூல்களை ஸமுத்திரம்‌ கொண்டு 
போய்விட்டது என்கிற மாதிரி இயற்கை உத்பாதமாக இல்லா 
மல்‌, சத்ருக்களின்‌ பண்பாட்டுக்‌ குறைவால்‌ அந்தத்‌ தேசங்களில்‌ 
பழைய அறிவு நூல்களில்‌ பல வீணாகி விட்டன! 


இங்கே நம்‌ தக்ஷிண தேசத்திலும்‌ கர்நாடிக்‌ நவாப்‌ 
முதலியவர்கள்‌ கை ஓங்கித்‌ தமிழ்நாடு முழுவதிலும்‌ தருக்க 
சைன்யம்‌ பரவினபோது தஞ்சாவூர்‌ ஸரஸ்வதி மஹாலுக்கு 
ஆபத்து வந்துவிட்டது. அதைக்‌ கொளுத்தி விட்டால்‌ 
தஞ்சாவூர்‌ பெரிய கோயிலை இடிப்பதற்கு ஸமானம்‌ என்று 
ரொம்ப ஆவலாகச்‌ சத்ருக்கள்‌ வந்தார்கள்‌. அப்போது டபீர்‌ 
பந்த்‌ என்ற மஹாராஷ்டிர பிராமணர்‌ தஞ்சாவூர்‌ ராஜாவுக்கு 
(சிவாஜி வம்சத்தவருக்கு) மந்திரியாக இருந்தார்‌. அவருக்கு 
ஸமயோசிதமாக ஒரு யுக்தி தோன்றிற்று. லைப்ரரியைக்‌ 
கொளுத்த வேண்டும்‌ என்று வந்தவர்களிடம்‌, “இதிலே எங்கள்‌ 
ஹிந்துப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ மட்டும்‌ இல்லை. குரான்‌ பிரதிகளும்‌ 
வைத்திருக்கிறோம்‌' என்றார்‌. உடனே, வந்தவர்கள்‌ “குரான்‌ 
இருக்கிறதா? அப்படியானால்‌ கொளுத்த மாட்டோம்‌' என்று 
நமஸ்காரம்‌ பண்ணிவிட்டுப்‌ போய்‌ விட்டார்கள்‌! 


அப்புறம்‌ இங்கிலீஷ்காரர்கள்‌, பிரெஞ்சுக்காரர்கள்‌ எல்லோ 
ரும்‌ வந்தார்கள்‌. அவர்களுக்கு எதிலும்‌ ஆராய்ச்சி. புத்தி 
ஜாஸ்தி. இன்னொரு தேசத்து விஷயமானாலும்‌ கொளுத்துவது 
என்று இல்லாமல்‌, அதனால்‌ தாங்கள்‌ பிரயோஜனம்‌ அடைய 
முடியுமா என்று பார்ப்பார்கள்‌. ஜெர்மன்‌ தேசத்தவர்களும்‌ 
கலாசார ஆராய்ச்சி, மொழி. ஆராய்ச்சிக்காக வந்து நம்‌ 
நாட்டுச்‌ சுவடிகளை எல்லாம்‌ தேடித்‌ தேடிப்‌ பார்த்தார்கள்‌. 
இதனால்‌ நமக்கே பல புது சாஸ்திரங்களை இந்த. அன்னிய 
தேசத்தவர்கள்தான்‌ தேடிப்‌ பிடித்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌- 
அதற்காக நாம்‌ நன்றி தெரிவிக்க வேண்டும்‌. குறிப்பாக 
மெக்கென்ஸி என்பவர்‌ ஸர்வேயர்‌-ஜெனரலாக இருந்தபோது 
ஊர்‌ ஊராகப்‌ போய்‌ இடைக்கக்‌ கூடிய ஸகல ஏட்டுச்சுவடி 
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களையும்‌ கலெக்ட்‌ பண்ணி, அப்போது இதற்காகச்‌ சர்க்காரின்‌ 
டிபார்மென்ட்‌ இல்லாவிட்டாலுங்கூட, அங்கங்கே படிக்கத்‌ 
தெரிந்தவர்களைக்‌ கொண்டு படிக்கப்பண்ணி, எல்லாவற்றை 
யும்‌ ரிகார்டாக preserve பண்ணி வைத்ததைச்‌ சொல்ல வேண்‌, 
டும்‌. மெக்கென்ஸியின்‌ ஆள்‌ கும்பகோணத்தில்‌ நம்‌ மடத்துக்‌ 
குக்கூட வந்து விவரங்கள்‌. சேகரித்துக்‌ கொண்டு போயிருக்‌ 
கிறான்‌. 


ஸரஸ்வதி மஹால்‌ முதலிய இடங்களில்‌ இருந்த ஸயன்ஸ்‌, 
குறிப்பாகத்‌ தனுர்வேதம்‌, ஸம்பந்தமான நம்‌ பழைய சுவடிகளை 
மேல்‌ நாட்டுக்காரர்கள்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டே போய்விட்டார்‌ 
கள்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌. இப்படி எடுத்துக்‌ கொண்டு 
போய்த்தான்‌ ஹிட்லர்‌ சில .தினுசான குண்டுகள்‌, ப்ளேன்கள்‌ 
முதலியன செய்தான்‌ என்கிறார்கள்‌. 


இருந்தாலும்‌ இன்னமும்‌ போஜராஜாவின்‌ “ஸமாராங்கண 
ஸூத்ரம்‌' போன்ற நம்மிடமே உள்ள சுவடிகளிலிருந்து மந்திர 
பூர்வமான அஸ்திரங்கள்‌ மட்டுமின்றி, scientific (விஞ்ஞான 
பூர்வமான) ஆயுதங்களான சாஸ்திரங்களும்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ 
நீண்ட காலத்துக்கு முன்பே இருந்திருப்பதைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ள முடிறெது. வராஹமிஹிரரின்‌ “ப்ருஹத்‌ ஸம்ஹிதை” 
மாதிரியான “டைஜஸ்டுகள்‌' நம்‌ நாட்டின்‌ அனேகத்‌ துறை 
சாஸ்திரங்களையும்‌ ஸயன்ஸ்களையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கின்றன. 


சாஸ்திரங்கள்‌, மற்ற வித்யைகள்‌, நம்முடைய மருத்துவம்‌, 
விஞ்ஞானம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ பழைய சுவடிகள்‌ இருக்கின்றன. 
புராணங்களும்‌ இவற்றில்‌ இருக்கின்றன. இவற்றில்‌ ஸ்தல 
புராணங்கள்‌ மற்றவற்றை விடவும்‌ ரொம்ப நஷ்டப்பட்டிருக்‌ 
கின்றன. எஞ்சியதை நாம்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌. தேடித்‌ 
தேடிப்‌ புதுசாகக்‌ கிடைப்பதைச்‌ சேகரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌, 


* * * 


வேதம்‌ சொல்லும்‌ பரமாத்ம தத்வத்தையும்‌ தர்மங்களை 
்‌ யும்‌ நன்னெறிகளையும்‌ ஒழுக்கங்களையும்‌ ஸகல ஜனங்களுக் 
... கும்‌ விளக்கிச்‌ சொல்லி ரஸிக்கும்படியான கதைகளாகச்‌ 

. சொல்லி அவர்கள்‌ அவற்றைப்‌ பற்றியொழுகும்படிச்‌ செய்‌ 
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திருப்பது புராணத்தின்‌ . சக்தியினால்தான்‌. ஹ்ருதயத்தைத்‌ 
தொடும்‌ விதத்தில்‌ உபதேசம்‌ பண்ணுபவை அவை. 
நம்முடைய ஜனங்களின்‌ தொன்றுதொட்டு வந்த நற்பண்பு 
களுக்கு முதுகெலும்பு புராணம்தான்‌. ஆகையால்‌ இப்போது 
அதனிடம்‌ நமக்கு இருக்கும்‌ அசட்டை மனப்பான்மையை 
மாற்றிக்‌ கொண்டு, அதை ஒரு செல்வமாகக்‌ காப்பாற்றுவோம்‌. 
பல புராணங்களையும்‌ ஒன்று சேர்த்து ஒப்பிட்டு ஆராய்ச்சிகள்‌ 
செய்வோம்‌; இதனால்‌ நாம்‌ பயனடைந்து லோகத்துக்கும்‌ 
பயனைத்‌ தருவோம்‌! 


தர்ம சாஸ்திரம்‌ 


புராண புருஷர்கள்தான்‌ நமக்கு ideal (ஆலாப்‌ 
வழிகாட்டிகள்‌) என்று தெரிகிறது. malae See 
களைப்‌ படித்தால்‌ அவர: ல்‌ po Ae 

ணங்களைப்‌ பெற வேண்டுமென்ற ) 6 உது 
ra ஆசை உண்டாகிறதே தவிர, அந்த உத்தம om 
களை சம்பாதித்துக்‌ கொண்டு எந்தச்‌ சந்தர்ப்ப ar 
அவற்றிலிருந்து நழுவாமல்‌ இருப்பதென்றால்‌, இது அஸாத்‌ 
மானதாக இருக்கிறது. 


காரியம்‌, எதாவது பண்ணிக்‌ துட கண காலம்கட 
sareta விட்டு. இருக்க முடிய wee sae 
படியாகத்தான்‌ பரல்‌ (இயற்ற? பங்கைப்‌ பண்ணுவ 
க oe aus “தெரிந்து as Bae we 
eta த்‌ ணட அப்புறம்‌ காரியங்களை 
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விட்டு, குணங்களைக்‌ கடந்து குணங்களைக்‌ கடந்து குணாத 
தனாக, ஞானியாக பிரம்மவித்தாக ஆக வேண்டும்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


நம்‌ மதத்தின்படி நடந்து கொண்டு, பாபங்களைப்‌ 
-போக்கிக்‌ கொண்டு ஆத்மாவைச்‌ சுத்தப்படுத்திக்‌ கொண்டு 
சாச்வத ஸளெளக்கியமான மோக்ஷத்தை அடைய வேண்டு 
'மானால்‌ நாம்‌ என்னென்ன காரியங்கள்‌ பண்ண வேண்டும்‌? 
பாபம்‌ பண்ணியதால்தானே இந்த ஜன்மா வந்திருக்கிறது? 
அதை அலம்பிக்கொள்ள வேண்டும்‌.. புதிதாகப்‌ பாபம்‌ 
பண்ணாமலிருக்க வேண்டும்‌. நம்‌ மனஸை, குணத்தைப்‌ பாபத்‌ 
தில்‌ போகாதபடி உசத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இதற்குத்தான்‌ 
மதம்‌ இருக்கிறது. இப்படி நம்‌ மதப்படி நாம்‌ செய்ய வேண்‌ 
டியதெல்லாம்‌ என்னென்ன? இது நமக்குத்‌ தெரியவில்லை! 


பொதுவாக நாம்‌ இப்போதிருக்கற நிலைமையில்‌ ஏதோ 
ராமாயணம்‌, பாகவதம்‌, புராணம்‌ கொஞ்சம்‌ தெரிகிறது. 
இதில்‌ கதாபாத்திரங்கள்‌ இன்னின்ன மத அனுஷ்டானங்களைச்‌ 
செய்ததாக அங்கங்கே வருகிறது. ஆனால்‌ அங்கங்கே 
வருகிறதே யொழிய, ஒரே இடத்தில்‌ ஒரே சீராகக்‌ கர்மாக்‌ 
களை அமைத்துக்‌ கொடுக்கவில்லை (codify பண்ண 
வில்லை). ஒவ்வொரு அனுஷ்டானத்தையும்‌ எப்படிப்‌ பண்ணு 
வது, என்று procedure-tb (செய்முறையும்‌). இந்தப்‌ புராண 
இதிஹாஸங்களில்‌ சொல்லப்படவில்லை. அதனால்‌ நமக்கு 
அதைப்‌ பார்த்து அதன்படிப்‌ பண்ணுவது என்பது சரியாக 
வரவில்லை. 


புராண இதிஹாஸங்கள்‌ பக்தியைப்‌ பிரதானமாகச்‌ சொல்‌ 
கின்றன. ஆனால்‌ நாம்‌ தினமும்‌ அறுபது நாழியும்‌ பக்தி 
“பண்ணிக்‌ கொண்டு, பூஜையும்‌ தியானமும்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு, 
ஸ்தோத்திரம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு இருக்க முடியுமா? முடி 
யாதே! குடும்பத்துக்காக நாம்‌ அனேகக்‌ காரியங்கள்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. குளிப்பது, சாப்பிடுவது போன்றதைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. இது போகவும்‌ மிச்ச 


போகும்‌. வேறு ஸத்கர்மாக்கள்‌ நமக்‌ 
எங்கேயிருந்து தெரிந்து கொள்வது? ; 
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தர்ம சாஸ்திரங்களிலிருந்துதான்‌! 


பதினாலு வித்யைகளில்‌ புராணத்துக்கப்புறம்‌ கடைசியாக 
வருவது இந்தத்‌ தர்ம சாஸ்திரமே. 


புராண புருஷர்கள்‌ நமக்கு லக்ஷ்யத்தைக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. 
அந்த லக்ஷ்யத்தை அடைவதற்கு வழி என்ன என்றால்‌ கர்மா 
னுஷ்டானத்தில்தான்‌ ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. இப்படி நாம்‌ 
நடைமுறையில்‌, practical-ஆகச்‌ செய்ய வேண்டியதை 
யெல்லாம்‌ சொல்வது தர்ம சாஸ்திரம்‌. நாம்‌ என்னென்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று வேதத்தில்‌ அங்கங்கே உதிரியாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறவற்றையெல்லாம்‌ நன்றாக வகைப்படுத்தி 
விவரமாகச்‌ சொல்கிற வேத உபாங்கம்‌ இது. 


குடும்ப காரியம்‌, சொந்தக்‌ காரியம்‌, குளிப்பது, சாப்பிடு 
வது முதற்கொண்டு எல்லாவற்றையும்‌ ஒரு நிர்ணயப்படி, 
நியதிப்படி செய்ய வேண்டும்‌. வேத தர்மத்தில்‌ மனுஷ்ய வாழ்‌ 
வின்‌ ஸகல அம்சங்களையும்‌ ஆத்மாபிவிருத்திக்கு அனுகூலமாக 
ஆக்கி விதிகள்‌ போட்டிருக்றெது. இப்படிப்‌ படுத்துக்‌ கொண்‌ 
டால்‌, சிரேயஸ்‌. இப்படி ட்ரெஸ்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டால்‌ அது 
ஆத்மாவுக்கு நல்லது, இப்படி வீடு கட்டினால்தான்‌ அனுஷ்‌ 
டானத்துக்கு ஸாதகமாக இருக்கும்‌ என்பதாக வாழ்க்கையின்‌ 
எல்லா விஷயங்களையும்‌ மதத்தோடு அது சம்பந்தப்படுத்தி 
விடுகிறது. லெளகெ வாழ்க்கை (secular life), மத வாழ்க்கை 
(religious life) என்று அது இரண்டாகப்‌ பிரிக்கவில்லை. 
லெளகிகம்கூட மதத்தில்‌ கொண்டு .சேர்க்கும்படியாகவே வேத 
தர்மம்‌ அமைந்திருக்கிறது. எந்தக்‌ கர்மாவைப்‌ பண்ணினாலும்‌ 
அதை மந்திர பூர்வமாகச்‌ செய்யும்படிப்‌ பண்ணி ஆத்மாபி 
விருத்திக்கு அங்கமாக ஆக்கிவிடுகிறது. லெளகிகத்தையும்‌ 
ஆத்மிகத்தையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொடுப்பது போலவே, தனி 
மனுஷ்யன்‌ . தன்‌ சிரேயஸுக்காக (individual salvation) 
பண்ண வேண்டியதிலேயே ஸமூக வாழ்க்கையின்‌ ஒழுங்கும்‌, 
லோக  க்ஷ்மமும்‌ (general . welfare-b) சேரும்படியாக 
இணைத்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறது: 


இப்போது நாம்‌ தெரிந்து கொண்டிருக்கிற புராணங்‌ 
` களிலுள்ள பக்தி வேதத்திலே இருக்கிறது. ஆனால்‌ அதோடு 
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கூட ஏகப்பட்ட கர்மாவும்‌ இருக்கிறது. பக்தியையே பூஜை 
என்ற கர்மாவாகப்‌ பண்ணும்போது அதற்கும்‌ நிறைய விதிகள்‌ 
இருக்கின்றன. பூஜையோடுகூட அனேக யாகங்கள்‌, சிராத்தம்‌, 
தர்ப்பணம்‌ எல்லாம்‌ வேத தர்மத்துக்கு வெகு முக்யமாக 
இருக்கின்றன. 


வேதத்தில்‌ இத்தனையும்‌ இருக்கின்றன. ஆனால்‌ ஒரே இடத்‌ 
தில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ முறைப்படுத்தி (6௦பிட-பண்ணி)க்‌ 
கொடுத்திருக்கவில்லை. ஒவ்வொரு கர்மாவுக்கும்‌ procedure 
விவரித்துச்‌ சொல்லி இருக்கவில்லை. 


. வேதோ (அ)கிலோ தர்ம மூலம்‌” என்று மனு சொல்கிற 
படி வேதந்தான்‌ நாம்‌ என்னென்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்ற 
நெறிகளுக்கும்‌ காரியங்களுக்கும்‌ மூலமாக, வேராக, ஊற்றாக 
இருக்கறது! 


ஆத்ம க்ஷேமத்துக்காக நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டுமோ 
அதிலேயே லோக க்ஷமத்தையும்‌ பயனாக ஏற்படுத்தித்‌ தரு 
வது வேதம்‌. இந்த இரண்டும்‌ ஏற்பட எது உதவுகிறதோ அது 
தான்‌ “தர்மம்‌” என்பது. அந்தத்‌ தர்ம மூலமாக வேதம்‌ இருப்‌ 
பது வாஸ்தவம்தான்‌. வேதோ (அ)கிலோ தர்ம மூலம்‌. 


ஆனால்‌ வேதங்களைப்‌ பார்த்தால்‌ ஒரு கிரமமாக, 
திட்டவட்டமாக நாம்‌ செய்ய வேண்டியவற்றுக்கு “விஸ்ட்‌' 
இல்லையே! இப்படி இப்படிச்‌ செய்ய வேண்டுமென்ற விரி 
வான விளக்கமும்‌ இல்லையே! அனந்தமான வேதத்தில்‌ 
நமக்குக்‌ கிடைத்திருப்பதே கொஞ்சம்தான்‌. நமக்குக்‌ கிடைத்‌ 
இருக்கிற. வேத வாக்கியங்களைப்‌ பார்த்தாலும்‌ அவற்றில்‌ 
அனேகத்துக்கு அர்த்தங்கூட முழுக்கத்‌ தெரிய மாட்டேன்‌ 
என்கிறதே! 


இப்படி இருக்கிற வேதங்களிலிருந்துதான்‌ கல்பம்‌ என்கிற 
ஆறாவது வேதாங்கத்தில்‌ உள்ள தர்ம ஸுூத்ரங்களும்‌ க்ருஹ்ய 
ங்களும்‌ ஒருத்தன்‌ பண்ண 
ப்‌ NS re X E ஒழுங்குபடுத்திக்‌ கொடுத்‌ ' 
ல்‌ இருக்கி க்கின்றன. ஆனால்‌ இதுவும்‌ சுருக்கமாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. 
எல்ல அம்சங்களையும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ “சொல்வதாகவும்‌ 
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இராது. இவையும்‌ விரிவான ஐய06-ஆக இல்லை. இவற்றைச்‌ 
சந்தேகத்துக்கு இடமில்லாமல்‌ விரித்துச்‌ சொல்கிறவைதான்‌ 
தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌. 

தர்ம MOST MSI (ஆபஸ்தம்பர்‌, கெளதமர்‌ முதலானவர்‌ 
கள்‌ செய்தவை) சின்னச்‌ சின்ன வாசகங்களாக ஸூத்ர 
லகூணப்படி இருக்கும்‌. ஸூத்ரம்‌ என்றால்‌ ரத்னச்‌ சுருக்கமாகத்‌ 
தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ என்கிற ஸ்மிருதி 
கள்‌ (மனு, யாக்ஞவல்கியர்‌, பராசரார்‌ முதலானவர்கள்‌ 
செய்தவை) ச்லோக ரூபத்தில்‌ விரிவாக இருக்கும்‌. 


ஆனால்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ பொதுவான ஆதாரம்‌ Cush 
தான்‌. நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌, எப்படிச்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌ என்பதற்கு வேதத்தின்‌ ஆக்ஞைகளைத்தான்‌ 
மேற்கொண்டு, அதன்படி. நடக்க வேண்டும்‌. வேதக்‌ கட்டளை 
களை ஓரளவுக்கு முறைப்படுத்திச்‌ சொல்கிற கல்பத்தை நன்றாக 
அல? விஸ்தாரம்‌ பண்ணுவதே தர்ம சாஸ்திரம்‌. யக்ஞ பூமி 
நிர்மாணம்‌, கீருஹ நிர்மாணம்‌ போன்றவற்றையே கல்பம்‌ 
அதிகம்‌ சொல்கிறதென்றால்‌ மனுஷ்யனுக்கு ஸகல விதத்திலு 
மான நடத்தை முறையையும்‌ (code of conduct) விவரமாகச்‌ 
சொல்வது தர்ம சாஸ்திரம்‌. 


“நான்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகிறேன்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்வது சரியா, 
தப்பா என்று வேதத்தில்‌ எங்கே இருக்கிறது என்று தெரிய 
வில்லையே! 'அநந்தா வை வேதா!” என்றபடி வேதம்‌ அளவு 
கடந்ததாக அல்லவா இருக்கிறது? இவற்றில்‌ பெரும்‌ 
பாலானவை இப்போது மறைந்தே போய்‌ விட்டன. அதனால்‌ 
எங்கே இந்தக்‌ காரியத்தை இப்படித்தான்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 


ந்திரம்‌ j j வேதங்களிலிருந்து 
ஸமுத்திரம்‌ மாதிரி விரிந்து கடக்க ர 
நமக்கு வேண்டிய காரியங்களைப்‌ பொறுக்கி எடுப்பது அஸாத்‌ 
யம்தான்‌. 

இப்படி செய்‌ என்று வேதத்தில்‌ இதைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லி 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


யிருப்பது தெரிந்தால்‌ வேத வாக்கியப்படியே செய்து 
விடுவேன்‌. அது தெரியாதபோது என்ன செய்வது?” 


இதற்கு மனு பதில்‌ சொல்கிறார்‌: “சரி, அப்படியானால்‌ 
ஒன்று சொல்கிறேன்‌. அந்த வேதங்களை எல்லாம்‌ நன்கு அறிந்‌ 
திருந்த மஹரிஷிகள்‌ ஸ்ம்ருதிகள்‌ என்று செய்திருக்கிறார்கள்‌. 
அதில்‌ . என்ன சொல்லியிருக்றெது என்று பார்‌' என்கிறார்‌ 
ஸ்ம்ருதி என்பதே. தர்ம சாஸ்திரம்‌. 


வேதோகிலோ தர்மமூலம்‌! தத்விதாம்‌ ௪ ஸ்ம்ருதிசலோ 


'ஸ்ம்ருதி' என்றால்‌ நினைவுக்‌ குறிப்பு; விஸ்ம்ருதி என்றால்‌ 
பைத்தியம்‌. வேதத்துக்கு ஸ்ம்ருதி இருக்கிறதே! அதாவது, 
நினைவுக்‌ குறிப்பு (notes) , இருக்கறதே! வேதங்களையெல்லாம்‌ 
நன்றாக உணர்ந்த மஹரிஷிகள்‌ அவற்றிலுள்ள தர்மங்களையும்‌ 
கர்மங்களையும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ தொகுத்து முறைப்படுத்திக்‌ 
குறிப்பாக எழுதி வைத்தவையே இவை. இந்த ஸ்மிருதிகள்‌ 
நமக்கு நன்றாக அர்த்தம்‌ புரிகிற பாஷைகளில்‌ எழுதப்பட்‌ 
டவை. அவற்றைப்‌ பார்‌. நீ என்ன செய்ய வேண்டும்‌, என்ன 
செய்யக்‌ கூடாது, எப்படிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பவையெல்‌ 
லாம்‌ அவற்றில்‌ ஸவிஸ்தாரமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது” 
என்கிறார்‌ மனு: 'தர்ம . சாஸ்திரம்‌” என்று சொல்வது இந்த 
ஸ்மிருதிகளைத்தான்‌. 


வேதம்‌ சொல்லும்‌ காரியங்களை, அனுஷ்டானங்களை 
எப்படிப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்று வேதாங்கங்களில்‌ ஆறாவ 
தாக உள்ள “கல்பம்‌: சொல்கிறது. கல்பத்தில்‌ அடங்கும்‌ க்ருஹ்ய 
ஸுத்ரங்களும்‌, ச்ரெளத ஸூத்ரங்களும்‌, தர்ம ஸூத்ரங்களும்‌ 
வேள்வி முதலானவற்றின்‌ செய்முறையைச்‌ சொல்கின்றன. 
இதையே ஒரு ஜீவன்‌ கருவாக மாதாவின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ உருவாவ 
திலிருந்து, அது பிறந்து வளர்ந்து, கலியாணம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு, குடும்பம்‌ நடத்தி, கடைசியில்‌ சிதையில்‌ வைத்‌ 
தகனம்‌ செய்யப்படும்‌ வரையில்‌ இப்படியிப்படிச்‌ செய்ய 


சொல்பவையே ஸ்மிருதிகள்‌. இினந்தினமும்‌. எழுந்திருந்ததிலி 
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routine போட்டுக்‌ கொடுத்து விடுகிறது. 


ஸ்மிருதியைப்‌ பார்த்து விட்டால்‌ போதும்‌. நம்‌ மதப்படி 
நாம்‌ செய்ய வேண்டியதெல்லாம்‌ என்ன என்பது பூர்ணமாகத்‌ 
தெரிந்துவிடும்‌. 


ஸ்மிருதிகளும்‌, 


துணை நூல்களும்‌ 


மனு, பராசரர்‌, யாக்ஞவல்கியர்‌, கெளதமர்‌, ஹாரீதர்‌, 
யமன்‌, விஷ்ணு, சங்கர்‌, லிகிதர்‌, பிருஹஸ்பதி, தக்ஷன்‌, 
அங்கிரஸ்‌, பிரசேதர்‌, ஸம்வர்த்தர்‌, அசனஸ்‌, அத்ரி, 
ஆபஸ்தம்பர்‌, சாதாதபர்‌ என்றிப்படிப்‌ பதினெட்டு மஹரிஷி 
கள்‌ தங்களுடைய அதிமானுஷ்ய சக்தியால்‌ வேதங்களை முழுக்‌ 
கத்‌ . தெரிந்து கொண்டு அதிலிருந்து தொகுத்துத்‌ தர்ம 
சாஸ்திரங்களைத்‌ தந்திருக்றொர்கள்‌. இவை மனு ஸ்மிருதி, 
பராசர ஸ்மிருதி, யாக்ஞவல்கிய ஸ்மிருதி என்று அவரவர்‌ 
பெயரால்‌ வழங்குகின்றன. இவற்றைப்‌ பார்த்தால்‌ போதும்‌, 
வாழ்க்கையில்‌ செய்யவேண்டிய ஸகல அனுஷ்டானங்களையும்‌ 
தர்மங்களையும்‌ தெரிந்து கொண்டு விடலாம்‌. 

18 ஸ்மிருதகளைத்‌ தவிர, உப ஸ்மிருதிகள்‌ என்று 18 
துணை நூல்கள்‌ இருக்கின்றன. 

ஸ்ரீமத்‌ பகவத்‌ கதையையும்‌ ஸ்மிருதிகளோடு சேர்த்துச்‌ 
சொல்கிற வழக்கம்‌ உண்டு. நேராக வேத பத உள்ள 
'ச்ருதி' யாக இல்லாமலும்‌ நம்‌ மதத்துக்கு ஆதாரமா AGUS ev 
அதை “ஸ்மிருதி'ப்‌ பிரமாணமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


ee EAT நவ I 
kou ஸ்மிருநிகளைச்‌ செய்த பதினெண்மர்‌; ஜாபாலி, நசிகேதஸ்‌, 


ஸ்கந்தர்‌, லெளகாக்ஷி, காச்யபர்‌, வியாஸர்‌, ஸநத்குமாரர்‌, சந்தனு, ஜனகர்‌, 


வியாக்ரர்‌, காத்யாயனர்‌, ஜாதூகர்ண்யர்‌, கபிஞ்ஜலர்‌, போதாயனர்‌, 
காணாதர்‌, விச்வாமித்ரர்‌, பைடீனவர்‌, கோபிலர்‌. 
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இப்படி. அனேகம்‌ ஸ்மிருதிகள்‌ இருப்பதால்‌ இவற்றிலும்‌ 
ஒன்றிலிருப்பது இன்னொன்றில்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. இல 
சில காரியங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று வித்யாஸப்படலாம்‌. அத 
னால்‌ என்னென்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்பதில்‌ இன்னமும்‌ ` 
கொஞ்சம்‌ ஸந்தேஹம்‌ ஏற்படுகிறது. இந்த ஸந்தேகத்தையும்‌ 
போக்குவதாக ‘srw சாஸ்திர நிபந்தன'ங்கள்‌ என்று. சில 
புஸ்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன. ` 


சில ஸ்மிருதிகள்‌ ஒரு சில விஷயங்களோடு நின்றுவிடுகிறது; 
பூர்ண உபதேசம்‌ செய்யவில்லை. வழக்கத்தில்‌ தலைமுறை 
தலைமுறையாக .வந்துவிட்ட விஷயங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
தெரிந்தேயிருக்கும்‌ என்று நினைத்துவிட்ட மாதிரி, இல ஸ்மிரு 
திகளில்‌ ஸந்தியாவந்தனப்‌. பிரயோகமே இல்லை; சிலவற்றில்‌ 
சிராத்த விஷயமில்லை; திட்டு-துடக்கு ஸமாசாரங்களைச்‌ 
சொல்லும்‌ ஆசெளசாதிகள்‌ சிலதில்‌ இல்லை... இப்படி மூச்சு 
விடு! இப்படிச்‌ சாப்பிடு” என்று புஸ்தகத்தில்‌ எழுதி வைத்தா 
சொல்லிக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌? அந்த மாதிரித்தான்‌ இவையும்‌ 
என்று அந்த ஸ்மிருதி கர்த்தாக்கள்‌ நினைத்திருப்பார்களோ 
என்னவோ? 


இம்மாதிரி எந்த விஷயத்தையுமே 'தன்னால்‌ தெரிந்திருக்‌ 
கும்‌' என்று நினைத்து விட்டுவிடாமல்‌, ஸகலத்தையும்‌ எழுதி 
வைத்திருப்பது நிபந்தன கிரந்தங்களில்தான்‌. ஸ்மிருதிகளில்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று முரணாக இருப்பவைகளையும்‌ இவையே 
வியவஸ்தை செய்து, இதிது இப்படியிப்படித்தான்‌ என்று 
நிர்ணயம்‌ செய்கின்றன. சிலை பெரியவர்கள்‌ எல்லா ஸ்மிருதி 
களையும்‌ பார்த்து, ஒன்றோடொன்று பொருத்தி ஆராய்ச்சி 
செய்து, முடிவாக "இன்னின்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று தீர்மா 
னித்து, ஐயம்‌ இரிப்ற இந்த நிபந்தனங்களை எழுதி வைத்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 


நிபந்தனம்‌ அனுஸரிக்கப்படுகிறது. அதற்குச்‌ சட்டத்துக்கு 
_ஸமதையான ஸ்தானம்‌ இருப்பதாகக்‌ கோர்ட்டுகளே அங்கேரித்‌ 


:22 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


இருக்கின்றன. கமலாகர பட்டர்‌ எழுதிய “நிர்ணய ஸிந்து' என்ற 
நிபந்தனமும்‌ அங்கு வழங்குகிறது. மஹாராஷ்ட்ரத்திலுள்ள 
பைதானில்‌ மந்த்ரியாக இருந்த ஹேமாத்ரி என்பவர்‌ எல்லாத்‌ 
தர்ம சாஸ்திரங்களையும்‌ சேர்த்து ஒரு பெரிய 'டைஜஸ்‌'டாக 
“சதுர்வர்க்க சிந்தாமணி என்று எழுதியிருக்கிறார்‌. இங்கே 
தக்ஷிணத்தில்‌ நாம்‌ வைத்யநாத தீக்ஷிதர்‌ எழுதிய "வைத்யநாத 
தீக்ஷிதயம்‌' என்ற புஸ்தகத்தைப்‌ பின்பற்றிச்‌ செய்கிறோம்‌. 
இருஹஸ்தர்களுக்கு இவை முக்யமாக இருக்கின்றன. ஸன்னியா 
சிகள்‌. தாங்கள்‌ செய்ய வேண்டியது. என்ன, செய்யக்‌ கூடாதது 
என்ன என்பதை “விச்வேச்வர ஸம்ஹிதை” என்ற நூலைப்‌ 
பார்த்துத்‌ தெரிந்து கொள்கிறார்கள்‌. 


தமிழ்நாட்டில்‌ தர்ம சாஸ்திரம்‌ என்றால்‌ வைத்யநாத 
தீக்ஷிதயம்தான்‌. 

கொஞ்சம்‌ பாஷாஞானம்‌ இருந்தாலும்‌ இதுபோன்ற தர்ம: 
சாஸ்திரத்தைப்‌ படித்துப்‌ புரிந்து கொண்டு விடலாம்‌. வேத 
அத்யயனம்‌ பண்ணினால்கூட மந்திரத்துக்கு அர்த்தம்‌ 
தெரியாத மாதிரி, இது கஷ்டம்‌ இல்லை. வைத்யநாத 
இக்ஷி£யத்தைப்‌ பெரியவர்கள்‌ நன்றாகத்‌ தமிழிலேயே மொழி 
பெயர்த்து அச்சுப்‌ போட்டிருக்கிறார்கள்‌. 

வைத்யநாத தீக்ஷிதர்‌ எழுதிய புஸ்தகமாதலால்‌ இதற்கு 
இப்படிப்‌ யர்‌ சொல்கிறோம்‌. அவர்‌ இந்நூலுக்கு, வைத்த 
பெயர்‌ “ஸ்ம்ருதி முக்தாபல நிபந்தன க்ரந்தம்‌ என்பது. 

க்கப்‌ பரம உபகாரமான நூலை எழுதிய வைத்யநாத 

有 பற்றி நமக்குக்‌ கொஞ்சமே தெரிய வந்திருக்கிறது. 
இருநூறு வருஷங்களுக்கு முன்பு அவர்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 
நாச்சியார்‌ கோயிலுக்கு ஸமீபத்திலுள்ள கண்டிர மாணிக்கத்‌ 
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தைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ என்று தெரிகிறது. எழுதியதோடு மட்டுமில்‌ 
லாமல்‌ அவரே ஸகல கர்மங்களையும்‌, தர்மங்களையும்‌ 
அனுஷ்டித்துக்‌ காட்டினார்‌; பெரிய கள்‌ ப்தார்‌ எல்‌ 

nines யாகங்கள்‌ செய்தார்‌ என்று 


மேதாதிதி, விக்ஞானேச்வரர்‌, ஹேமாத்ரி முதலியவர்களின்‌ 
உயர்ந்த நிபந்தன கிரந்தங்களையும்விட வைத்யநா, 
தீக்ஷிதீயமே சிரேஷ்டமானதாகக்‌ கருதப்படுகிறது. ஒரு வியல்‌ 
fis _ விட்டுப்‌ போகாமல்‌ இதில்‌ வர்ண (ஜாதி) தர்மம்‌, 
ig ரம்மசர்யம்‌ முதலான) ஆச்ரம தர்மம்‌, ஆசெளசம்‌ 
ராத்தம்‌, பிராயச்சித்தம்‌, ஸ்திரீ தர்மம்‌, தாயபாகம்‌, திரவிய 
சுத்தி முதலான ஸகலத்தையும்‌ பூர்ணமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


தர்ம சாஸ்திரம்‌ பூர்விகமான பி i ; 

; துரார்ஜித சொத்‌ 
எப்படி, யாருக்கு வினியோகிக்க வேண்டும்‌ வ டு 
வரையறுக்கிறது. Hindu Code Bill முதலானவை சுதந்திர 


றப அது = Be திலிருந்‌ தே _ ஸ்மார்த்த வைஷ்ணவ 
டிருக்றொர்கள்‌. தை ஆதாரமாக எடுத்துக்‌ கொண்‌ 


ச்ருதியான வேதத்தையும்‌ I 

Ë » அதன்‌ விளக்‌ 1 வத்‌ 
யே தோன்றிய கல்ப ஸூத்ர, தர்ம த GO A 
ஸூத்ரங்களையும்‌, ஸ்மிருதிகளையும்‌ ‘Cuneo, பி te ம 
u Busser இரந்தங்களை. எல்லாரும்‌ ய்‌ 
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முறையில்‌ எழுதுவது ஸுலபமல்ல. தீக்ஷிதர்‌ பக்ஷ்பாதமே 
இல்லாமல்‌ விசால்‌ மனஸோடு, நடு நிலைமையிலிருந்து 
கொண்டு மீமாம்ஸா சாஸ்திரத்தின்‌ அர்த்த நிர்ணய முறையை 
யே பின்பற்றிப்‌ பூர்வ சாஸ்திரங்களைத்‌ தொகுத்து, அவற்றில்‌ 
பரஸ்பர விரோதமுள்ள . பாகங்களில்‌ முடிவாக ஒரு தீர்மானத்‌ 
துக்கு வந்திருப்பதால்தான்‌ தீக்ஷிதீயம்‌ தென்தேசத்தில்‌ பிரமாண 
நூலின்‌ ஸ்தானத்தைப்‌ பெற்றது. ஒன்றுக்கொன்று ஸ்மிருதிகள்‌ 
முரணாயிருக்கும்‌ சில இடங்களில்‌, 'அவரவர்‌ இவற்றை 
தேசாசாரப்படி செய்து கொள்ளட்டும்‌; தங்கள்‌ குல பூர்விகர்‌ 
கள்‌' எப்படிப்‌ பண்ணினார்களோ அப்படிப்‌ பண்ணட்டும்‌” 
என்று பெருந்தன்மையோடு சொல்லி விட்டுவிட்டார்‌! 


சுயேச்சையும்‌ 


கட்டுப்பாடும்‌ 


இங்கே ஒரு பொதுவான விஷயம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 
எவ்வளவுதான்‌ அலச அலசி விரிவாக எழுதினாலும்‌ நூறாயி 
ரம்‌ சமாசாரங்கள்‌ வந்து சேர்றெ மனுஷ்ய வாழ்க்கையில்‌ 
ஒவ்வொரு அம்சமும்‌ இப்படித்தான்‌ என்று எழுதிவைத்து 
நிர்ணயம்‌ பண்ண முடியாது. எழுத்திலே நிர்த்தாரணம்‌ செய்‌ 
வது சட்டம்‌ மாதிரி நிர்ப்பந்தமாகத்தான்‌ தோன்றும்‌. நன்றாகக்‌ 
கட்டுப்பாடு செய்கிற சட்ட விதிகள்‌ வேண்டும்தான்‌. நம்‌ 
" சாஸ்திரங்களில்‌ இப்படி நிறைய இருக்கத்தான்‌ செய்கின்றன. 
சுதந்திரம்‌, ஜனநாயகம்‌ என்று பெரிசாகச்‌ சொல்வதெல்லாம்‌ 
யதார்த்தத்தில்‌ மனம்‌ போனபடி நடப்பதாகவும்‌, அசக்தமான 
நல்லவர்களை பலிஷ்டரான முரடர்கள்‌ ஸ்வயேச்சையாக 
அடக்கி ஒடுக்கிக்‌ கஷ்டப்படுத்துவதாகவுமே இருப்பதைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. ஆகையால்‌, விதிகளைப்‌ போட்டு ஜனங்களைக்‌ 
கட்டுப்படுத்தத்தான்‌ வேண்டும்‌. ஆனாலும்‌ இதிலும்‌ ஒரு 
“லிமிட்‌ -வேண்டும்‌. கட்டுப்பாடு பண்ணுவதற்கும்‌ ஒரு கட்டுப்‌ 
பாடு வேண்டும்‌. இல்லாவிட்டால்‌ மனுஷ்ய ஸ்வபாவப்படி, 
ஒரேயடியாகச்‌ சட்டம்‌ போட்டு  நெரித்தால்‌ உத்ஸாகமே 
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போய்விடும்‌. ரொம்பவும்‌ கட்டுப்படுத்தினாலே ரொம்பவும்‌ 
அறுத்துக்‌ கொண்டு ஓடத்‌ தோன்றும்‌. 


இதனால்‌ நம்‌ சாஸ்திரங்களில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ எழுதி 
வைத்துச்‌ சட்டமாகத்‌ திணிக்காமல்‌, பல விஷயங்களில்‌ பெரிய 
வர்கள்‌ பண்ணுகிறதைப்‌ பார்த்தே மற்றவர்‌ மனமொப்பி, 
தாங்களாக, ஸ்வயேச்சையாக அதே மாதிரிச்‌ செய்யும்படி 
விட்டிருக்கிறார்கள்‌. என்னை நீங்கள்‌ பெரியவன்‌ என்று வைத்‌ 
துக்‌ கொண்டு விட்டால்‌, என்னைப்‌ பார்த்து நான்‌ பண்ணுகிற 
மாதிரி நீங்களும்‌ நெற்றிக்கு இட்டுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌, பூஜை 
பண்ண வேண்டும்‌, பட்டினி டக்க வேண்டும்‌ என்று 
ஸ்வயேச்சையாக ஆரம்பிக்கிறீர்கள்‌ இல்லையா? இந்த மாதிரிச்‌ 
சில விஷயங்களை personal example (இன்னொருத்தரின்‌ 
வாழ்க்கை உதாரணம்‌), tradition (மரபு), தேச வழக்கம்‌ (local 
custom), குடும்ப வழக்கம்‌ இவற்றைப்‌ பார்த்தே பண்ணும்படி 
யாக விட்டதால்தான்‌ பாக்கிக்குச்‌ சட்டம்‌ போட்டு விதிகளாக 
எழுத்தில்‌ எழுதி வைக்கிறபோது அவற்றை ஜனங்கள்‌ சிரத்தை 
யுடன்‌ அனுளரிக்க விரும்புவார்கள்‌. 


வாழ்ந்து காட்டிப்‌ பிறத்தியாரையும்‌ அப்படிச்‌ செய்ய 
வைப்பது ரொம்ப உசத்தி. அப்புறம்‌ வாய்‌ வார்த்தையாகப்‌ 
பேசி, compulsion (நிர்பந்தம்‌) இல்லாமல்‌ ஸ்வயேச்சையாக 
ஏற்கிற மாதிரி persuasion மூலம்‌ பண்ண வைப்பது இரண்டாம்‌ 
பக்ஷம்‌. கடைசிப்‌ பக்ஷம்தான்‌ விதியாக எழுதி வைத்துக்‌ 
கட்டாயப்படுத்துவது. ஸஹஸ்ரம்‌ வத; ஏகம்‌ மா விக என்று 
வசனம்கூட உண்டு. “ஆயிரம்‌ விஷயத்தை வாய்‌ வார்த்தையா 
கச்‌ சொல்‌: ஆனால்‌ அதில்‌ ஒன்றைக்கூட எழுதி வைத்து 
நிர்ப்பந்தம்‌ பண்ணாதே” என்பது இதற்குத்‌ தாத்பரியம்‌. 
இப்போது எடுத்ததற்கெல்லாம்‌ written laws (எழுத்து மூலம்‌ 
சட்டம்‌)! கையில்‌ பேனா கிடைத்தவனெல்லாம்‌ தன்‌ அபிப்பி' 
ராயத்தை எழுதி 'பப்ளிஷ்‌' பண்ணி விடுகிறான்‌! 


மனுஷ்யனுக்குச்‌ சுதந்திரமே தராமல்‌ ஹிந்து தர்மசாஸ்திரங்‌ ' 
கள்‌ ஆயிரம்‌ சட்டம்‌ போடுகின்றன என்று இக்காலத்தவர்‌ 
கண்டித்தாலும்‌, அதிலே இந்தச்‌ சுதந்திரத்தை மதித்துப்‌ பல 
விஷயங்களை விட்டும்தான்‌ வைத்திருக்கிறது. ஜீவன்‌ இஷ்டப்‌ : 
படி போய்‌, தானும்‌ கெட்டு லோகத்தையும்‌ கெடுக்காமலிருக்க 
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வேண்டுமானால்‌, எல்லா விஷயத்திலுமே ஒரு நிர்ணயம்‌ இருக்‌ 
கத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்று நம்‌ சாஸ்திர கர்த்தாக்கள்‌ கருதியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இப்படிப்பட்ட நிர்ணயங்கள்‌ எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ ஜனங்கள்‌ எழுத்து மூலம்‌ சட்டமாக எடுத்துக்‌ கொள்வ 
தானால்‌ ரொம்பவும்‌ கட்டி வைக்கிற மாதிரி நினைப்பார்கள்‌. 
ஆகையால்‌, “சிலவற்றை மட்டுமே எழுதுவோம்‌; பாக்கியை 
அவர்களே சுதந்திரமாக சிஷ்டர்களைப்‌ பார்த்தும்‌, மரபைப்‌ 
பார்த்தும்‌, தேச-குல ஆசாரத்தைப்‌ பார்த்தும்‌ அனுஷ்டிக்கட்‌ 
டும்‌” என்று விட்டிருக்கிறார்கள்‌. 


சாஸ்திர விதி' என்னும்போது தோன்றும்‌ நிர்பந்த எண்‌ 
ணம்‌ பெரியோர்‌ வழி, மரபு என்னும்போது தோன்றுவதில்‌ 
லை. குல வழக்கம்‌, ஊர்‌ வழக்கம்‌ முதலியவற்றை ஒரு சுய 
அபிமானத்தோடு ஏற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. 


இவற்றைக்‌ கடைசி தர்மசாஸ்திர நூலான வைத்யநாத 
தீக்ஷிதயந்தான்‌ பெரிய மனஸோடு ஒப்புக்‌ கொண்டது என்றில்‌ 
லை. பூர்வ கிரந்தங்களும்‌ இதே அபிப்பிராயத்தைக்‌ கொண்ட 
வைதான்‌. பெரும்பாலாரால்‌ பின்பற்றப்டுறெ-“அதாரிடி' ஸ்தா 
னம்‌ பெற்ற-ஆபஸ்தம்ப ஸுத்திரத்தலேயே மஹரிஷி ஆபஸ்‌ 
தம்பர்‌ முடிவில்‌, “நான்‌ இந்த சாஸ்திரத்தில்‌ எல்லாத்‌ தர்மங்‌ 
களையும்‌ சொல்லிவிடவில்லை. மீதி எவ்வளவோ இருக்கின்‌ 
றன. ஸ்திரீகளிடமிருந்தும்‌, நாலாம்‌ வர்ணத்தவரிடமிருந்தும்‌ 
கூடக்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டியவை அனேகம்‌ 
இருக்கின்றன. அவர்களைக்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌ 
என்கிறார்‌. 


லிருந்து 'ஸ்திரீகளைப்‌ புருஷர்கள்‌ அடக்கி வைத்தார்‌ 
ae Cis Sie பிராமணர்கள்‌ : 8Gw தள்ளியிருந்‌ 
தார்கள்‌' என்று குற்றம்‌ சொல்வதெல்லாம்‌ எவ்வளவு தப்பு 
எனத்‌ தெரிகிறது. பெரிய தர்ம சாஸ்திர ஆதார நூலிலேயே 
ஸ்டிரீ-கூத்ரர்களின்‌ தார்மிக! ஞானத்தை மதித்து, அதற்கு 
அதிகாரபூர்வமான ஸ்தானம்‌ கொடுத்திருக்கிறது. 


கல்யாணங்களில்‌ ஆரத்தி எடுப்பது, பச்சை பூசுவது என்று 
அனேக . விஷயங்கள்‌ பெண்டுகள்‌ சொன்னபடியே செய்ய 
வேண்டும்‌ என்றே ஆச்வலாயனர்‌ முதலான பெரிய “ஒரிஜனல்‌ 
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ஸுத்ரகர்த்தாக்கள்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. பந்தற்கால்‌. நடுவ 
தற்கு மந்திரம்‌ இருந்தாலும்கூட, அது விஷயமாகப்‌ பந்தல்‌ 
போடுகிற வேலைக்காரன்‌ ஓர்‌ ஐதீகம்‌ சொன்னால்‌ அதையும்‌ 
கேட்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. 


இப்படியெல்லாம்‌ சாஸ்திரங்களில்‌ ஒரே கெடுபிடிக்‌ கட்டா 
யம்‌ பண்ணாமல்‌ எல்லாருக்கும்‌ கொஞ்சம்‌ ஜனநாயக சுதந்திரம்‌ 
கொடுத்துத்தான்‌ இருக்கிறது. 


நாலாம்‌ வார்ணமான குத்திரர்களுக்கு உள்ள ஸம்ஸ்காரங்க 
ளையும்‌ அனுஷ்டானங்களையும்‌ தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்லியி 
ருக்கின்றன. அந்த ஜாதியை அலக்ஷ்யம்‌ பண்ணவே இல்லை. 
தீக்ஷிதீயத்தில்‌ வர்ணாச்ரம காண்டத்திலும்‌, ஆன்ஹிக காண்டத்‌ 
திலும்‌, சிராத்த காண்டத்திலும்‌ இவை உள்ளன. 


பொதுவாக, தர்ம சாஸ்திரங்களில்‌ ஆசார காண்டம்‌, 
வியவஹார காண்டம்‌ என்று இரண்டு உண்டு. ஒழுக்கங்களை 
ஆசாரம்‌ என்பரர்கள்‌.. அவற்றை நடைமுறையிலான வெளிக்‌ 
காரியங்களில்‌ பின்பற்றுவதே வியவஹாரம்‌! 


நரம்‌ இந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ என்றால்‌ அதற்குச்‌ சில 
வளி அடையாளங்கள்‌, இன்னங்கள்‌ உண்டு. 


-ஸ்கெளட்‌' (சாரணர்‌)களுக்குத்‌ தனி உடுப்பு இல்லையா? 
ஆர்மி (தரைப்படை), நேவி (கப்பற்படை) ஒவ்வொன்றில்‌ 
இருப்பவருக்கும்‌ வேறு வேறு வெளி அடையாளங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. போலீஸிலேயே பல  பிரிவுகளுக்குப்‌ பல தினுசாக 
இருக்கின்றன. இவர்கள்‌ டிரெஸ்ஸையும்‌, பாட்ஜ்‌ முதலானவற்‌ 
றையும்‌ மாற்றிக்‌ கொள்வதால்‌ இவர்கள்‌ செய்கிற காரியம்‌ 
ஒன்றும்‌ மாறிவிடாது. இருந்தாலும்‌ அப்படி. மாற்றிக்‌ கொள்‌ 
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எக்‌ கூடாது என்று கட்டாயமாக விதி இருக்கிறது. போலீஸ்‌ 
காரன்‌ தொப்பியை நேவிக்காரன்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. 
எதிலும்‌ கட்டுப்பாடு, ஒழுங்கு (discipline, orderliness) இருக்க 
வேண்டும்‌. 


இந்த டிஸிப்ளின்‌, ஆர்டர்‌ மதத்துக்கும்‌ வேண்டுமல்லவா? 
அதனால்தான்‌ பல வேறு ஜாதிக்காரர்கள்‌, வெவ்வேறு 
ஆசிரமக்காரர்கள்‌ ஆகிய ஒவ்வொருவருக்கும்‌ வித்யாஸமான 
சின்னங்களை, காரியங்களைக்‌ கொடுத்திருக்றெது. இப்படி 
வேஷ்டி கட்டிக்‌ கொள்ளு, இப்படிப்‌ புடவை கட்டிக்‌ 
கொள்ளு, இந்த மாதிரி நெற்றிக்கு இட்டுக்‌ கொள்ளு என்றெல்‌ 
லாம்‌ ரூல்களைத்‌ தர்ம சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது. 


A தனதன ப nS A லம்‌ eerste 
இது வெறும்‌ சமூகக்‌ கட்டுப்பாட்டுக்காக மட்டும்‌ 6 

தல்ல. இவை ,ஒவ்வொன்றிலும்‌ ஜீவனைப்‌ பரிசுத்தி பண்ணுகிற 

சூகூமமான அம்சமும்‌ உண்டு. 


கச்சேரியில்‌ வதர டவாலி த 
அதிகாரிக்கு அது கிடையாது. ஏன்‌ இப்படி எனறு நாம்‌ ee 
தில்லை. ஆனால்‌ சாஸ்திரத்தில்‌ அவரவர்‌ தொழிலுக்கும்‌ 
கலாசாரத்துக்கும்‌ ஏற்றதாக வேறு வேறு அடையாளங்களைச்‌ 
சொன்னால்‌ மட்டும்‌ ஆகேபிக்கிறோம்‌. ஸமத்வம்‌ (equality) 
என்று சத்தம்‌ போடுகிறோம்‌. ஸமஸ்த ஜன சமூகத்தின்‌ க்ஷேமத்‌ 
துக்காகவும்‌ காரியத்தில்‌ பலவாகப்‌ பிரிந்திருந்த போதிலும்‌, 
ஹ்ருதயத்தில்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்ந்திருந்த நம்முடைய Ce 
அமைப்பில்‌ ஆசார அ௮னுஷ்டானங்களையும்‌, அடையாளங்‌ 
களையும்‌ பிரித்துக்‌ கொடுத்தது அவரவரது குண-கர்மாக்‌ 
களுக்கு அனுகூலம்‌ பண்ணுவதற்குத்தான்‌ என்பதை மறந்து, 
இதிலே வாஸ்தவத்தில்‌ இல்லாத உயர்வு T தாழ்வுகளைக்‌ 
கற்பித்துக்‌ கொண்டு சண்டை போடுகிறோம்‌! 


. j க்கும்‌ ச்‌ சின்னமும்‌ 
போது கடைசியில்‌ ஒருத்தருக்கும்‌ ஒரு WSs 
ப னத்‌! ஆக்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
்‌ வெட்கப்படாமல்‌ போட்டுக்‌ 
ல்லது செய்கிற மதச்‌ சின்னங்‌ 
மட்டும்‌ வெட்கப்படுகிறோம்‌. . 


பாக்கி அடையாளங்களை 
கொள்கிறோம்‌. ஆத்மாவுக்கு p 
களைப்‌ போட்டுக்‌ கொள்ள ௦ 
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“எல்லாம்‌ ஸுபர்ஸ்டிஷன்‌' என்கிறோம்‌. சீர்திருத்தம்‌ என்று 
ஆரம்பிக்கிறோம்‌. இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே, சீர்திருத்தக்‌ 
காரர்கள்‌ என்று அடையாளம்‌ தெரிவதற்காக ஒரு குல்லா 
போட்டுக்‌ கொள்கிறோம்‌; அல்லது ஏதோ ஒரு கலரில்‌ சட்டை, 
துண்டு போட்டுக்‌ கொள்கிறோம்‌. இவற்றுக்கு தெய்வத்துக்கும்‌ 
மேலான முக்யத்தைத்‌ தருகிறோம்‌! 


ஸ்மிருதிகள்‌ சுதந்திர 


நூல்கள்‌ அல்ல 


ஸ்மிருதிகள்‌ என்றெ தர்மசாஸ்திரங்களை மரியாதை 
உணர்ச்சியுடன்‌ பார்க்கிற பலரிடத்தில்கூட அவற்றைப்‌ பற்றி 
ஒரு தப்பான அபிப்பிராயம்‌ இருக்கிறது. அதாவது ஸ்மிருதி 
களைப்‌ பண்ணினவர்களே சுதந்திரமாக இந்தத்‌ தர்மங்களை, 
விதிகளை வகுத்திருக்கிறார்கள்‌ என்று நினைக்கிறார்கள்‌. 
ஸ்மிருதிக்காரர்களை (ஸ்மிருதிகளை எழுதியவர்களை ) 
law-givers என்று சொல்கிறார்கள்‌. அதாவது அவர்களாகவே 
தங்கள்‌ அபிப்பிராயப்படி இவற்றைச்‌ சட்டம்‌ (law) என்று 
போட்டிருக்கிறார்கள்‌ என்று நினைக்கிறார்கள்‌. சட்ட நிபுணர்‌ 
கள்‌ பலர்‌ ஒன்று சேர்ந்து நம்‌ தேசத்தில்‌ இப்படியிப்படி. இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று “கான்ஸ்டிட்யூஷன்‌' (அரசியல்‌ நிர்ணய 
சாஸனம்‌) செய்திருக்கிறார்களே, அது போலத்தான்‌ தர்ம 
சாஸ்திரங்களையும்‌ எழுதியிருக்கிறார்கள்‌ என்று நினைக்கிறார்‌ 
கள்‌. ஸ்மிருதிகள்‌ சுதந்திரமாகவே அபிப்பிராயம்‌ சொல்பவை 
என்று நினைக்கிறார்கள்‌. 


இப்படி நினைப்பதால்‌ இன்னொன்றும்‌ இதைத்‌ 
தொடர்ந்து தோன்றுகிறது. இப்போது கான்ஸ்டிட்யூஷன்‌ நாம்‌ 
நடைமுறையில்‌ செய்ய விரும்புகிற சில காரியங்களுக்கு இடம்‌ 
கொடுக்காமலிருக்கிறபோது, நமக்கு, ஸாதகமாக அதைத்‌ 
இருத்திவிடுவது (amend பண்ணுவது) என்று வைத்துக்‌ கொண்‌ 


... மிருக்கிறார்கள்‌ அல்லவா? இதே மாதிரி, பழைய: சட்டங்க 
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ளான தர்ம சாஸ்திரங்களையும்‌ நம்முடைய இக்காலக்‌ 
கொள்கைக்கு ஏற்றபடி மாற்றி விட்டால்‌ என்ன என்று கேட்டி 
றார்கள்‌. 

என்னிடமே பல பேர்‌ கேட்டிருக்கிறார்கள்‌, 'காலத்தை 
அனுஸரித்து சாஸ்திரத்தை ஏன்‌ மாற்றக்‌ கூடாது?” என்று. 
'ஸர்க்கார்‌ சட்டங்களை மாற்றவில்லையா?' என்று ஆதாரம்‌ 
காட்டுகிறார்கள்‌. என்னையே ரொம்ப ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணி, 
'ஸ்மிருதிகளைப்‌ பண்ணின ரிஷிகள்‌ மாதிரித்தான்‌ இந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ நீங்கள்‌ இருக்கிறீர்கள்‌. அதனால்‌ நீங்கள்‌ மனஸு 
வைத்தால்‌ சாஸ்திரங்களை இந்தக்‌ காலத்துக்குத்‌ தகுந்தாற்‌ 
போல்‌ மாற்றி விடலாம்‌' என்கிறார்கள்‌. “நாங்கள்‌ ஆசைப்படு 
கிற மாதிரி நீங்கள்‌ சாஸ்திரத்தை மாற்றித்‌ தாருங்கள்‌' என்ப 
தையே இப்படிக்‌ கெளரவமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌! 


ஸ்மிருதிகள்‌ அந்தந்த ஸ்மிருதிகர்த்தாவின்‌ சொந்த அபிப்பி 
ராயம்தான்‌ என்றால்‌ இவர்கள்‌ நினைப்பதிலும்‌ கேட்பதிலும்‌ 
தப்பு இல்லை. 


ஆனால்‌ ரொம்பப்‌ பேருக்கு-தர்ம சாஸ்திரங்களிடம்‌ மதிப்‌ 
புணர்ச்சி உள்ளவர்களுக்குக்கூட - என்ன தெரியவில்லையென்‌ 
றால்‌, இந்த ஸ்மிருதிகள்‌ அவற்றைச்‌ செய்தவர்களின்‌ சொந்த 
அபிப்பிராயமே இல்லை. ஏற்கெனவே வேதங்களில்‌ சொல்லி 
யிருந்தவற்றையேதான்‌ அவர்கள்‌ தொகுத்துக்‌ கொடுத்திருக்க 
றார்கள்‌. வேத வாக்கை ஒருக்காலும்‌ எந்தச்‌ சந்தர்ப்பத்திலும்‌ 
மாற்றக்‌ கூடாதாகையால்‌, இந்தத்‌ தர்ம சாஸ்திர விதிகளையும்‌ 
மாற்றுவதற்கே இல்லைதான்‌. 


சாஸ்திரப்படியே நீங்கள்‌ நடக்கும்படிப்‌ பண்ண எனக்கு 
சக்தியோ, யோக்யதையோ இல்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனா 
லும்‌ அதை மாற்றுவது நிச்சயமாக என்‌ காரியமில்லை. 
ஏன்னை இங்கே (மடத்தில்‌) உட்கார்த்தி வைத்திருப்பது வேத 
தர்மங்களை ஜனங்கள்‌ பரிபாலனம்‌ பண்ணும்படியாகச்‌ செய்‌ 
வதற்குத்தான்‌! ஆசார்யாள்‌ ஆக்ஞை அதுதான்‌! அதனால்‌ 
இந்தக்‌ காலத்தின்‌ ஸெளகரியத்துக்கு, புதுக்‌ கொள்கைக்கும்‌ 
போக்குகளுக்கும்‌ ஸாதகமாக சாஸ்திரத்தை மாற்றிக்‌ கொடுப்ப 
தற்கு எனக்கு authority (A) இல்லை! : 
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ரிஷிகளாக இந்த ஸ்மிருதிகளை எழுதி வைத்திருக்கிறார்கள்‌ 
என்றால்‌ அதை நாம்‌ அப்படியே ஓப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்பதே இல்லை. வேண்டாம்‌ என்றால்‌ தூக்கி எறிந்து விட 
லாம்‌. இவர்கள்‌ வேதத்தில்‌ இல்லாததை எல்லாம்‌ நமக்குச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌, ஏதோ தாங்களாகவே உத்தேசித்து 
இப்படி இப்படி இருந்தால்தான்‌ நல்லது என்று ' வரையறுத்து 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌ அவை நமக்கு வேண்டிய 
தில்லை. அப்படிப்‌ பார்த்தால்‌ அனேகம்‌ பேர்‌ தங்களுக்குத்‌ 
தோன்றியதை எழுதி வைத்திருக்கிறார்கள்‌; நமக்குத்‌ தோன்றுவ 
தையும்‌ நாமே எழுதி வைத்துக்‌ கொண்டு விடலாமே! 


உண்மையில்‌ ஸ்மிருதிகள்‌ வேத வாக்கியங்களையே 
அனுளரித்துச்‌ சொல்லியிருப்பதனால்தான்‌ இந்த ஸ்மிருதிகளை 
நாம்‌ இன்றைக்கும்‌ என்றைக்கும்‌ ஆதாரமாக வைத்துக்‌ கொண்‌ 
டிருக்க வேண்டும்‌. 

“சரி அப்படியென்றால்‌ வேதத்தில்‌ இருப்பதையேதான்‌ 


இவர்கள்‌ பிரமாணமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌ என்பதற்கு 
என்ன ஆதாரம்‌?” 
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வேதமே 


ஸ்மிருதிகளுக்கு 


அடிப்படை 


யெரிய ஆதாரம்‌ மஹாகவியின்‌ வாக்குத்தான்‌. நம்முடைய 
மத ஸ்தாபகர்கள்‌ யாவரும்‌-சங்கரர்‌, ராமானுஜர்‌, மத்வர்‌ 
எல்லாரும்‌-தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ வேதத்தை அனுஸரிப்பவையே 
என்று எடுத்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இது நமக்குப்‌ 
பெரிய ஆதாரம்‌ என்று சொல்ல முடியாது. இந்த மதாசாரியர்‌ 
களுக்கெல்லாம்‌ கொள்கைப்‌ பிடிமானம்‌ உண்டு. ஸம்பிரதா 
யத்தை ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ என்ற லக்ஷ்யம்‌ உண்டு. அதனால்‌ 
இவர்கள்‌ மரபை மீறிப்‌ பேச மாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌ கவி 
விஷயம்‌ இப்படியில்லை. அவனுக்கு ஒரு கொள்கையையும்‌ 
நிலை நாட்டுறெ பிடிமானம்‌, பிடிவாதம்‌ இராது. கொள்கைச்‌ 
சார்பில்லாமலே தனக்கு ஸத்யமாகப்படுவதையெல்லாம்‌ 
சொல்லிக்கொண்டு போகிறவன்‌ அவன்‌. 


இப்படிப்பட்ட மஹாகவிகளில்‌ முக்கியமான காளிதாஸன்‌ 
“ரகுவம்ச'த்தில்‌ ஓரிடத்தில்‌ ஸ்மிருதிகளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கி 
றான்‌. 


ராமனுக்குத்‌ தகப்பனார்‌ தசரதர்‌. தசரதருடைய தகப்பனார்‌ 
அஜன்‌. அஜனுடைய தகப்பனார்‌ ரகு: அதனால்தான்‌ 
ரகுராமன்‌ என்ற பெயரே-கொள்ளுத்தாத்தாவின்‌ பெயரோ 
ராமனுக்கு வந்தது. “தாசரதி' என்று தகப்பனாரின்‌ பெயரை 
இரண்டோர்‌ இடங்களில்தான்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. பொது 
வாகத்‌ தாத்தாவின்‌ பெயரைத்தான்‌ பேரனுக்கு வைப்பது. 
ஆனால்‌ தாத்தா பேரான அஜன்‌ என்பது ராமனுக்குக்‌ கிடை 
யாது. கொள்ளுத்‌ தாத்தாவின்‌ பேரேதான்‌ இவருக்கு அதிகம்‌. 
அவ்வளவு 8ர்த்தியாக, பேரும்‌ புகழுமாக ரகு வாழந்து கொண் 
டிருந்தார்‌. ராகவன்‌ என்றாலும்‌ ரகு குலத்தோன்றல்‌ என்றே 
அர்த்தம்‌. ie 
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ரகுவின்‌ தகப்பனாருக்கு திலீபன்‌ என்று பெயர்‌. திலீபனுக்கு 
வெகுநாள்‌ பிள்ளையே இல்லாமல்‌ இருந்தது. திலீபனுடைய 
குலகுரு வஸிஷ்டர்‌. வஸிஷ்டரிடத்தில்‌ திலீபன்‌ போய்‌, 
“ஸ்வாமி, எனக்குக்‌ குழந்தையே இல்லை. என்‌ வம்சம்‌ விளங்க 
நீங்கள்தான்‌ அனுக்கிரகம்‌ செய்ய வேண்டும்‌' என்று பிரார்த்‌ 
தனை செய்துகொண்டார்‌. 


வஸிஷ்டர்‌ வீட்டில்‌ ஒரு பசு மாடு இருந்தது. அது 
காமதேனுவின்‌ பெண்‌. நந்தினி என்று பெயர்‌. அந்த * 
நந்தினியை திலீபனிடத்தில்‌ கொடுத்து, 'நீ இதைக்‌ 
குளிப்பாட்டி, மேய்த்து, மிகவும்‌ சிரத்தையுடன்‌ பூஜித்து 
வளர்த்துக்‌ கொண்டிரு. உனக்குப்‌ பிள்ளை பிறக்கும்‌ என்று 
வஸிஷ்டர்‌ அனுக்கிரஹம்‌ செய்தாராம்‌. 


ராஜாவைப்‌ பார்த்து இப்படி மாடு மேய்க்கச்‌ சொன்னார்‌ ' 
என்றால்‌ அவன்‌ எத்தனை வினயமாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌! 


. அன்றைய தினத்திலிருந்து . திலீப்‌ மஹாராஜாவும்‌ ஒரு 
மாட்டுக்காரனைப்‌ போலவே தினமும்‌ அந்த நந்தினியைக்‌ 
காட்டுக்கு ஓட்டிக்‌ கொண்டு போவது, மேய்ப்பது, குளிப்பாட்‌ 
டுவது, இப்படி மிகவும்‌ பக்தி சிரத்தையுடன்‌ ரக்ஷித்துக்‌ கொண்‌ 
டிருந்தாராம்‌. காட்டுக்கு மாட்டை ஓட்டிக்‌ கொண்டு மேய்க்கப்‌ 
போகிறபோது, துஷ்ட ஜந்துக்களால்‌ மாட்டுக்கு ஆபத்து 
வராமல்‌ இருக்க ஒரு தனுசு, ஒரு பாணம்‌ மாத்திரம்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு மாட்டின்‌ பின்னாலேயே போவாராம்‌. அதைச்‌ 
சொறிந்து கொடுக்கிறது, அதை மேய்க்கிறது, அது நின்றால்‌ 
இவரும்‌ நிற்கிறது, அது படுத்துக்‌ கொண்டால்‌ இவரும்‌ படுத்‌ 
துக்‌ கொள்வது, அது நடந்தால்‌ இவரும்‌ நடக்கெது-இப்படி 
அதன்‌ பின்னாலேயே இவர்‌ போய்க்‌ கொண்டிருந்தார்‌. ஒரு 
நிழல்‌ எப்படி இருக்குமோ-நாம்‌ உட்கார்ந்தால்‌ நிழலும்‌ 
உட்காருநிறது, நின்றால்‌ நிற்கிறது, ஓடினால்‌ ஒடுகிறது- 
அப்படி! ! 

சாயேவ தாம்‌ பூபதிரந்வகச்சத்‌! 


S நிழல்போல்‌ அந்த அரசர்‌ நந்தினி என்ற பசுமாட்டை ரக்ஷித்து 
்‌.. வந்தார்‌ என்று காளிதாஸன்‌ சொல்கிறான்‌! S 
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இப்படித்‌ தினமும்‌ வீட்டிலிருந்து திலீபன்‌ மாட்டை 
மேய்க்க ஓட்டிக்கொண்டு போகிற காலத்தில்‌ திலீபனுடைய 
மனைவி ஸாதக்ிணையும்‌ கொஞ்ச தூரம்‌ பின்னாடியே 
நடந்து போய்‌ வழியனுப்பிவிட்டு அப்புறம்‌ திரும்பி வருவது 
வழக்கம்‌. வெகு நியமமாக வீட்டில்‌ இருந்து கொண்டு 
பர்த்தாவை அனுப்பி வைப்பது, சாயந்தரம்‌ காட்டிலிருந்து 
அவர்‌ பசுமாட்டோடு எப்போது திரும்பி வருவார்‌ என்று 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பது - இப்படி ஸுதக்ஷிணையும்‌ பதிக்கு 
சிச்ரூஷை செய்து கொண்டிருந்தாள்‌. இவர்‌ நந்தினியை நிழல்‌ 
போலப்‌ பின்பற்றினார்‌ என்றால்‌, இவரை ஸுதகூஷிணை நிழல்‌ 
மாதிரி அனுஸரித்தாள்‌. 


பதிவ்ரதா தர்மத்தை ஜனகரே ஸீதா கல்யாணத்தின்போது 
இப்படித்தான்‌ சொன்னார்‌. ராமனைப்‌ பார்த்து, “என்‌ குழந்தை 
ஸீதை உன்னை நிழல்‌ போலத்‌ தொடர்ந்து வருவாளப்பா! 
'சாயவே அநுகதா” என்றார்‌. இப்படி வால்மீகி ராமாயணத்தில்‌ 
இருக்கிறது. வால்மீகி சொன்ன ராமனுடைய சரித்திரத்தைக்‌ 
காளிதாஸனும்‌ சொல்ல வந்தான்‌. ராமனுக்குப்‌ பின்னாடி வந்த 
லவ-குசர்களைப்‌ பற்றியும்‌ சொல்கிறான்‌. ராமனுக்கு முந்தி 
ரகுவம்சம்‌ இருக்கிறதே - ராமனுடைய முன்னோர்கள்‌ - அவர்‌ 
களைப்‌ பற்றியும்‌ எழுதியிருக்கறொன்‌. இப்படி ராமாயணம்‌ 
சொல்ல வந்தவன்‌, அந்த உத்தமமான வம்சத்தில்‌ முன்னும்‌ 
பின்னும்‌ உள்ள சந்ததிகளைப்‌ பற்றியும்‌ சொல்லி, ராமனுக்கு 
யாருடைய பெயர்‌ வந்ததோ அந்த மகா கீர்த்தி வாய்ந்த 
ராமனுடைய கொள்ளுத்‌ தாத்தா பெயரையே ரகுவம்சம்‌” 
என்று அந்த மஹாகாவியத்துக்கு வைத்தான்‌. உத்தமமான 
வம்சத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொன்னாலே நாக்குப்‌ பவித்திரமாகும்‌ 
என்பது போல்‌ சொல்லியிருக்கிறான்‌. 


இதிலே, ஸாுதக்ிணை மாடு மேய்க்கப்‌ போகும்‌ 
திலீபனைத்‌ தொடர்ந்து போகிறதைச்‌ சொல்கிறபோதுதான்‌ 
ரிஷிகள்‌ எல்லோரும்‌ ஸ்ம்ருதிகளை எப்படிப்‌ பண்ணினார்கள்‌ 
என்பதைச்‌ சொல்கிறான்‌. இதைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ என்று 
கொள்கை கட்டிக்‌ கொண்டு சொல்லவில்லை. இதற்காகச்‌ 
சொல்ற மாதிரியும்‌ வலிந்து சொல்லவில்லை. என்னவோ 
அவனுடைய திறந்த மனஸில்‌ பளிச்சென்று பட்டு, அதை 
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அப்படியே சொல்லிவிட்டான்‌ என்று தோன்றுகிற ரீதியிலே 
ஸ்மிருதிகளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிறான்‌. என்ன சொல்கிறான்‌? 


ஸுதக்ஷிணை மாட்டின்‌ பின்னால்‌ கொஞ்ச தூரம்‌ எப்படிப்‌ 
போனாள்‌ என்று வருணிக்கிறான்‌? நந்தினி முன்னாடி போகி 
றது. இவள்‌ வேறு எங்கும்‌ பார்க்காது, அந்த அடிச்சுவட்டின்‌ 
வழியிலேயே நடந்தாள்‌ என்று சொல்ல வருகிறான்‌. நந்தினி 
நடக்கும்போது அதன்‌ குளம்புகள்‌ படுகிற இடத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ 
தூசி கிளம்புகிறது. இப்படிக்‌ கிளம்பும்படியான பவித்திரமான 
தூசி இருக்கிறதே, அந்தத்‌ தூசியைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு, 
அந்தச்‌ சுவட்டை அனுஸரித்து ஸுதகஷிணை கொஞ்சம்‌ தூரம்‌ 
நடந்தாள்‌ என்று காளிதாஸன்‌ சொல்கிறான்‌. 


மற்ற கவிகளைக்‌ காட்டிலும்‌ காளிதாஸன்‌ வெகு அழகாக 
உபமானம்‌ சொல்வான்‌. அதுதான்‌ இவனிடத்தில்‌ உள்ள விசே 
ஷம்‌. ஒவ்வொரு கவிக்கு ஒவ்வொர்‌ அம்சத்தில்‌ விசேஷம்‌. 
“உபமா காளிதாஸஸ்ய' - உவமைக்குக்‌ காளிதாஸன்‌. அப்படி 
உபமானத்தோடு ஸுத௯ிணை நந்தினிக்குப்‌ பின்‌ நடந்து 
போடிறதைச்‌ சொல்கிற போதுதான்‌ வேதத்தை ஸ்மிருதி பின்‌ 
தொடர்வது உவமையாக வருகிறது: 


தஸ்யா: குரந்யாஸ பவித்ர பாம்ஸும்‌ 
அபாம்ஸுலாநாம்‌ துரி இர்த்தநீயா 1 


மார்கம்‌ மனுஷ்யேச்வர தர்மபத்நீ | 
ச்ருதேரிவார்த்தம்‌ ஸ்ம்ருஇரந்வகச்சத்‌ ॥ 


“பாம்ஸு' என்றால்‌ தூசி. நந்தினி' குளம்பு வைக்கிற இடத்தில்‌ 
தூசி கிளம்புகிறது. “குர என்று குளம்புக்குப்‌ பெயர்‌. 
“குரந்யாஸ' - குளம்பு வைத்ததினாலே; “பவித்ர பாம்ஸும்‌' - 
.இளம்புகிற பவித்திரமான தூசியைப்‌ பார்த்துக்‌ ,கொண்டு 
போனாள்‌. டட 


பசுவின்‌ பாதத்‌ தூசி மிக விசேஷமானது. அது எந்த 
- இடத்தையும்‌ பரிசுத்தம்‌ செய்து விடும்‌. ஸாதாரணப்‌. பசுவின்‌ 
. தூசியே பவித்ரம்‌ என்றால்‌, காமதேனு புத்திரியான- நந்தினி 
Ger பாதத்‌ தூசி எத்தனை உயர்ந்ததாயிருக்கும்‌? அதற்குப்‌ 
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பாத்திரமான ஸாதகஷிணையோ இயல்பாகவே பரம பவித்ர 
மான தூசிபடியாத சரித்திரத்தை உடையவள்‌! 


அபாம்ஸுலாநாம்‌ துரி &ர்த்தநீயா 


அபாம்ஸு' - ஒரு தூசி இல்லாதவள்‌! யாதொரு பழியோ 
களங்கமோ இல்லாத ஜன்மம்‌. அப்பேர்ப்பட்ட உத்தமமான 
ஸுதகஷிணை, நந்தினியின்‌ குளம்பு படுவதனாலே எழும்புகிற 
பவித்திரமான தூசியை அனுளரித்து, சுத்தமான மார்க்கத்தை 
அனுளரித்து காலடி எடுத்து வைத்து நடந்தாள்‌. அது எப்படி 
யிருந்தது என்றால்‌, வேதத்தினுடைய (ச்ருதிகளுடைய) அர்த்‌ 
தத்தை அனுஸரித்து மஹரிஷிகள்‌ செய்திருக்கும்படியான 
ஸ்மிருதிகள்‌ எப்படிச்‌ சென்றிருக்கன்றனவோ அப்படியிருந்தது 
என்றொன்‌ காளிதாஸன்‌. 

ச்ருதேரிவார்த்தம்‌ ஸ்ம்ருதிரந்வகச்சத்‌ 1 


“அந்வகச்சத்‌' - பின்தொடர்ந்தாள்‌. இங்கே பசுமாட்டுக்கு 
உபமானம்‌ வேதம்‌-ச்ருதி. அதனுடைய குளம்படிதான்‌ 
அர்த்தம்‌. வேத அர்த்தத்தையே ஸ்மிருதி பின்‌ தொடர்கிற 
மாதிரிப்‌ பசுமாட்டின்‌ அடியை ஸுதஷிணை பின்பற்றினாள்‌. 
ஸுதக்ழிணை முழுக்க அப்படியே பசு மாட்டோடு போகாது 
கொஞ்ச தூரம்தான்‌ போனாள்‌. அதுபோல்‌ வேதத்தில்‌ இருப்‌ 
பதை எல்லாம்‌ ஸ்மிருதிகள்‌ சொல்லவில்லை. அவை நினைவுக்‌ 
குறிப்புகள்தான்‌. ஆனால்‌ வேதத்தின்‌ அடியும்‌ பொருளும்‌ 
தப்பாமல்‌, அதில்‌ இருப்பதையே ஸ்மிருதிகள்‌ சொல்லியிருக்‌ 
இன்றன. வேதத்திலிருக்கிற அத்தனை ஆயிரம்‌ மந்திரங்களை 
யும்‌ ஸ்மிருதி சொல்லவில்லை. அவற்றைப்‌ பிரயோஜனப்‌ 
படுத்துகிற வழியையே சொல்கிறது. அதாவது. வேதம்‌ போகிற 
வழியில்‌ அதைக்‌ கொஞ்ச தூரம்‌ அனுஸரிக்கிறது. 


“பரிசுத்த அந்தஃகரணத்தையுடைய ஸுதக்ஷிணை பதியைப்‌ 
பின்பற்றி நந்தினியின்‌ குரதூளி எழும்பும்‌ பவித்திர மார்க்கத்‌ 
இலிருந்து சிறிதேனும்‌ வழுவாமல்‌ போனாள்‌' என்று சொன்ன 
காளிதாஸன்‌ இதற்கு ஒரு நல்ல உவமை சொல்ல வேண்டும்‌ 
என்று நினைத்தவுடன்‌ தன்‌. மனஸில்‌ பளீரென்று எழுந்த 
உவமையாக, வேத அர்த்தத்திலிருந்து கொஞ்சங்கூட வழுவா 
மல்‌ ஸ்மிருதி அதைப்‌ பின்பற்றிப்‌ போவது போலப்‌ 
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போனாள்‌' என்கிறான்‌. 


எப்பொழுதும்‌ உபமானமானது உபமேயத்தைவிட 
உயர்ந்ததாக இருக்கும்‌. சந்திரன்‌ மாதிரி, தாமரைப்பூ மாதிரி 
ஒருத்தர்‌ முகம்‌ இருந்தது என்று சொன்னால்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 
உபமானமான சந்திரனும்‌, தாமரைப்பூவும்‌ உபமேயமான 
முகத்தைவிட உயர்ந்ததாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. அந்தப்படி, இங்கு 
பர்த்தாவான திலீபனைப்‌ பசுவின்‌ சுவட்டால்‌ பின்பற்றிய பரம 
பவித்ரையான ஸுதஷிணை என்ற உபமேயத்துக்கு உபமான 
மாகச்‌ சொல்லப்பட்ட ஸ்ம்ருதியானது ச்ருதியை இன்னம்‌ 
ரொம்ப க்ளோஸாகப்‌ பின்பற்றுகிறது என்று ஆகிறது. உவமை 
சொல்வதில்‌ அதிச்ரேஷ்டனான காளிதாஸன்‌ இந்த உபமானத்‌ 
தைச்‌ சொன்னான்‌ என்பதைவிட, ஸ்மிருதிகள்‌ முழுக்கவும்‌ ச்ருதி 
'களை அனுஸரித்தவையே என்பதற்கு ஆதாரம்‌ வேண்டிய 
தில்லை! 


ச்ருதி z ஸ்மிருதி; : 
J ச்ரெளதம்‌ - ஸ்மார்த்தம்‌ 


ச்ருதி-ஸ்ம்ருதிகளுக்கடையே பேதம்‌ கற்பிப்பது தப்பு... ச்ருதி 
-ஸ்ம்ருதி-புராணம்‌ மூன்றும்‌ ஒரே tradition (மரபு)தான்‌. 
“ச்ருதி-ஸ்ம்ருதி-புராணானாம்‌ ஆலயம்‌' என்று பகவத்‌ 
பாதாளைச்‌ சொல்கிறோம்‌. இவை ஒன்றுக்கொன்று வித்யாஸ 
மானவையாக இருந்தால்‌ எப்படி ஒருத்தரிடமே மூன்றும்‌ 
சேர்ந்திருக்கும்‌? R 


ஆசாரியாளின்‌ வழியை அனுஸரிப்பவர்களுக்கு ஸ்மார்த்‌ 
தர்கள்‌ என்பது பெயர்‌. “ஸ்மார்த்தர்‌' என்றால்‌ ஸ்மிருதிகளைப்‌ 
பின்பற்றுகிறவர்‌' என்பதே அர்த்தம்‌. வேதத்தை நிலை 
நாட்டவே ஆசார்யாள்‌ அவதரித்தார்‌ என்று: சொல்லிவிட்டு, 
அவரது வழியில்‌ போகிறவர்களை . ஸ்மார்த்தர்‌ என்றால்‌ 
வேதமும்‌ ஸ்மிருதியும்‌ ஒன்று. என்றுதானே ஆகிறது! 
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இப்போது, வேதத்திலே வ்யக்தமாக (வெளிப்படையாக)ச்‌ 
சொல்லாமல்‌ ஸ்மிருதிகளில்‌ சொல்லியுள்ள அனுஷ்டானங்‌ 
தளை ஸ்மார்த்த கர்மா என்றும்‌, வேதமான ச்ருதியிலேயே 
வ்யக்தமாகச்‌ சொன்ன அனுஷ்டானங்களை ச்ரெளத கர்மா 
என்றும்‌ சொல்கிறோம்‌. இதனால்‌ ச்ரெளதத்தைவிட ஸ்மார்த்‌ 
தம்‌ ழானது என்று நினைத்து விடவே கூடாது. கிருஹஸ்‌ 
தனுக்கு மிகவும்‌ முக்யமான ஒளபாஸனம்‌, வீட்டிலே இவன்‌ 
செய்ய வேண்டிய அதி முக்யமான (domestic) க்ருஹ்ய 
கர்மாக்கள்‌, வைதிகக்‌ கர்மாக்களில்‌ ரொம்பவும்‌ அவசியமான 
தான பித்ரு சிராத்தம்‌ இவையும்‌, பாக யக்ஞங்கள்‌ என்ற ஏழு 
வேள்விகளும்‌ ஸ்மார்த்த கர்மாக்கள்தான்‌. இவற்றிலெல்லாம்‌ 
வேத மந்திரங்களேதான்‌ பிரயோஜனமாகின்றன. ஆகையால்‌ 
ச்ருதியின்‌ உள்பாவத்தை ' நன்றாகப்‌ புரிந்து கொண்டேதான்‌ 
இவற்றை ஸ்மிருதிக்காரர்கள்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கிறார்கள்‌ என்று 
` தெரிகிறது. 


. ஆகையால்‌ ச்ருதியை விட ஸ்மிருதி கீழானது, ஸ்மிருதியை 
விடப்‌ புராணம்‌ கீழானது என்றெல்லாம்‌ நினைக்காமல்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து,  integrated-3s நினைக்க 
வேண்டும்‌. 

வேத தர்மங்களைப்‌ புராணம்‌ கதையாகச்‌ சொல்கிறது. 
வேத தர்மங்களையும்‌ கர்மங்களையும்‌ ஸ்ம்ருதியானவை கதை 
யில்லாத உபதேசங்களாக, விதிகளாகத்‌ தருகின்றன; காமாக்‌ 
களின்‌ வழிமுறைகளையும்‌ தருகின்றன. 
வேதம்‌ முனிவர்களுக்கு intuition-sù (உள்ளுணர்வில்‌) 
பளீரென்று தெரிந்தது. அதை அவர்கள்‌ செய்யவில்லை. 
வெறுமே கண்டு கொண்டார்கள்‌. இங்கே அவர்களுடைய 
மூளைக்கு வேலையே இல்லை! 
. ச்ருதிம்‌ பச்யந்தி முனய: 
வேதத்‌ ர்கள்‌ ஊடு கொண்டார்கள்‌” 
வேதத்தை முனிவர்கள்‌ வெறுமே கண்டு z ritasi 
என்று சொல்லப்பட்டிருக்கிறது- அப்படிக்‌ கண்டெடுத்ததில்‌ 
தங்கள்‌ மூளையைச்‌ செலுத்தி, ஜனங்களுக்கு தர்மங்களையும்‌ 
கர்மங்களையும்‌ பாகுபடுத்தி, வகை “தொகையாகத்‌ தர்‌ 
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வேண்டும்‌ என்ற எண்ணத்தில்‌ நினைவு படுத்திக்‌ கொண்டு 
கோத்துக்‌ கொடுத்ததே ஸ்மிருதி. ஸ்மிருதி என்றால்‌ நினைவு 
என்று முன்பே சொன்னேனல்லவா? 


வேதம்‌ தோன்றியது தானாக உண்டான அனுபவம்‌. அதிலி 
ருந்து ரிஷிகள்‌ நினைவால்‌ உண்டாக்கியது தர்ம சாஸ்திரம்‌ 
எனப்படும்‌ ஸ்மிருதிகள்‌. 


'ஸம்ஸ்கார ஜன்யம்‌ ஞானம்‌ ஸ்ம்ருதி: என்று, நியாய 
சாஸ்திரத்தில்‌ ஸ்மிருதிக்கு லக்ஷணம்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
ஸம்ஸ்காரத்திலிருந்து பிறக்கும்‌ அறிவே ஸ்மிருதி என்று 
அர்த்தம்‌. 


இந்த இடத்தில்‌ “ஸம்ஸ்காரம்‌' என்பதற்கு “அதந்திரியம்‌' 
என்றும்‌ இன்னொரு பேர்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இது என்ன? 


காசிக்குப்‌ போய்‌ நேரிலே 255 க்ஷேத்ரத்தைப்‌ பார்த்‌ 
தோம்‌. நேரிலே பார்த்தது அனுபவம்‌. ஊருக்குத்‌ திரும்பி வந்து 
ரொம்ப நாள்‌ கழித்துக்‌ கோயிலுக்குப்‌ போகிறபோது, இந்த 
உள்ளூர்க்‌ கோயிலிலும்‌ “காசி விச்வநாதர்‌ ஸன்னிதி' என்று 
இருப்பதற்குப்‌ போகிறோம்‌. உடனே காசியிலே நாம்‌ அனு 
பவித்த விச்வநாத தரிசனம்‌ ஞாபகம்‌ வருகிறது. நடுவே 
பலநாள்‌ இந்த நினைவு இல்லை. அனேகம்‌ பேரைப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. பிறகு நினைப்பதில்லை. மறுபடி பார்த்தால்‌ மட்டும்‌, 
“ஓஹோ, முன்னே பார்த்திருக்கிறோமே!” என்று பழைய ஞாப 
கம்‌ வருகிறது. இடையிலே நினைவு இல்லை. அப்படி இடை 
யில்‌ இருக்கிற நிலைதான்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌ 'அல்லது அதந்திரியம்‌ 
என்பது. அதிலே அனுபவத்தின்‌ impression ' (பதிவு) 
உள்ளூற இருக்கிறது. இந்த 'இம்ப்ரெஷன்‌' அப்புறம்‌ “எக்ஸ்ப்‌ 
ரெஷூனாக வெளிப்படுவதுதான்‌ ஸ்மிருதி (நினைவு). ஆக 
அனுபவம்‌, அந்த அனுபவத்தில்‌ ஏற்பட்ட உள்‌ ,இம்ப்ரெஷ 
னான ஸம்ஸ்காரம்‌ என்ற இரண்டையும்‌ கொண்டே, ஸ்மிருதி 
என்ற நினைவு உண்டாகிறது. 7 


அனுபவமான வேதம்‌ நினைவான ஸ்மிருதியாக, தர்ம 
. சாஸ்திரமாக வந்திருக்கிறது, வேத மூலம்‌ இல்லை. என்றால்‌ 


ஸ்மிருதி என்ற பேரே தப்பு. இந்த ஸ்மிருதிக்கு எது ஆதார 
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மான அனுபவம்‌ என்றால்‌ வேதம்தானே? அப்படியொரு 
ஆதாரமில்லாவிட்டால்‌ “நினைவுக்‌ குறிப்பு' என்று பொருள்‌ 
படும்படிப்‌ பேர்‌ வைத்திருப்பார்களோ? ஏற்கெனவே ஆதார 
மில்லாமல்‌ புதிதாகத்‌ தோன்றுவதை ஞாபகக்‌ குறிப்பு என்று 
யாராவது சொல்வார்களா? 


நேராக ச்ருதியிலேயே சொன்ன ச்ரெளதம்‌ ஸந்தேஹத்துக்கு 
இடமில்லாமல்‌ நமக்கு 100% பிரமாணம்‌ என்பதில்‌ யாருக்கும்‌ 
இரண்டாவது அபிப்பிராயமில்லை. அதற்காக அப்படி நேராக 
ச்ருதியில்‌ இல்லாமல்‌ ஸ்மிருதியிலேயே உள்ள ஸ்மார்த்தம்‌ 
இரண்டாம்‌ பக்ஷப்‌ பிரமாணம்‌ என்று அர்த்தமில்லை. ச்ரெள . 
தத்துக்கு ஆக்ஷேபமாக, மாறாக ஸ்மார்த்தம்‌ பேசாது. ச்ரெள 
தத்துக்கு அதிகமாகவே சிலதை அது சொல்கிறது. இவையும்‌ 
நமக்குப்‌ பூர்ணப்‌ பிரமாணமே. ஏனென்றால்‌ ச்ருதியின்‌ inner 
spirt- (உள்பாவத்தை)ப்‌ புரிந்து கொண்டே இவற்றை 
ஸ்மிருதி சொல்கிறது. மஹாபுராணங்களிலும்‌, இதிஹாஸங்‌ 
களிலும்விட்டுப்‌ போனதையும்‌ ஸ்தல புராணங்கள்‌ எடுத்துச்‌ 
சொல்லி இட்டு நிரப்புகிற மாதிரி, ச்ரெளதத்தில்‌ விட்டுப்‌ 
போனதையே ஸ்மார்த்தத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. ஆகையால்‌ 
“ச்ருதி பிரமாணம்‌', “ஸ்மிருதி பிரமாணம்‌” என்ற இரண்டு 
வார்த்தைகள்‌ அடிபடுவதைப்‌ பார்த்து, இவற்றுக்கிடையில்‌ 
வித்யாஸமோ, ஏற்றத்‌ தாழ்வோ கற்பிக்கக்‌ கூடாது! 


மேலே ஸம்ஸ்காரம்‌ என்ற வார்த்தையைச்‌ சொன்னேன்‌. 
அனால்‌ அதற்குச்‌ சொன்ன அர்த்தம்‌ தர்க்க சாஸ்திரப்படி 
யானது. Impression on memory — (ஒரு விஷயம்‌ 
மூளைக்குள்‌ பஇந்திருப்பது) என்பது இந்த இடத்தில்‌ அர்த்தம்‌ 
என்று. சொன்னேன்‌. . 

பொதுவாக ஸம்ஸ்காரம்‌ என்றால்‌ இப்படி அர்த்தம்‌ 
செய்ய மாட்டார்கள்‌. 'ஸம்‌-நன்றாக; காரம்‌-ஆக்குவது ; 
“ஒன்றை நன்றாக அக்குவதே ஸம்ஸ்காரம்‌' என்பதுதான்‌ 
பொதுவான அர்த்தம்‌. 

இம்மாதிரி ஒரு . ஜீவனைப்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ சேர்க்கிற 
அளவுக்கு நன்றாகச்‌ சுத்தப்‌. படுத்துகிற ஸம்ஸ்காரங்களையே 
.தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ நமக்கு விசேஷமாகச்‌ சொல்கின்றன. 
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கல்ப MOS THAME சொன்னதை அனுஸரித்து ஒரு ஜீவன்‌ 
இந்த ஜீவ யாத்திரையில்‌ (ஒரு ஜன்மாவில்‌) செய்ய வேண்டிய 
நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்களை விரிவாகத்‌ தர்ம சாஸ்திரங்களி 
லிருந்தே அறிகிறோம்‌. 


நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்கள்‌ என்னென்ன என்று கொஞ்சம்‌ 
தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 


நாற்பது 


ஸம்ஸகாரங்கள்‌ 


இந்த லோக வாழ்க்கையில்‌ ஸந்தோஷம்‌, துக்கம்‌ இரண்‌ 
டும்‌ கலந்து கலந்து வருகின்றன. சிலருக்கு ஸந்தோஷம்‌ அதிக 
மாக இருக்கிறது. சிலருக்குத்‌ துக்கம்‌ அதிகமாக இருக்கிறது. மன 
லைக்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ கொண்டு வந்து, எத்தனை துக்கத்திலும்‌ 
சிரித்துக்‌ கொண்டு ஸந்தோஷமாயிருப்பவர்கள்‌ எங்கேயாவது 
அபூர்வமாக இருக்கிறார்கள்‌. ஸந்தோஷப்பட எத்தனையோ 
இருந்தும்‌ இருப்தியில்லாமல்‌ அழுபவர்களோ நிறைய இருக்கி 
றோம்‌. குறையிருக்கிறது என்றால்‌ துக்கம்‌ என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. 


எப்போதும்‌ ஸந்தோஷமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ 
அத்தனை ஜீவராசிகளும்‌ விரும்புவது. எப்போதும்‌ ஸந்தோஷ 
மாயிருக்கிற இடங்கள்‌ இரண்டு உண்டு. தேவலோகம்‌ அல்லது 
ஸ்வர்க்கம்‌ என்பது ஒன்று. . இன்னொன்று ஆத்ம ஞானம்‌. 
ஆத்மா ஸந்தோஷமே வடிவானது. ஆனந்தமே பிரம்மம்‌: 
என்று உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. அந்தப்‌ பிரம்மம்தான்‌ ஆத்மா. 
இப்படித்‌ தெரிந்து கொண்டு விட்டால்‌ சாச்வத ஸந்தோஷந்‌ 
தான்‌. ஆனால்‌ இது இந்திரியங்களாலும்‌ மனஸாலும்‌ அனு 
பவிக்கிற ஸந்தோஷம்‌ அல்ல. இந்திரியம்‌, மனஸ்‌ எல்லாவற்றை 
யும்‌ கடந்து, 'சரீரம்‌ நானில்லை, புத்தி நானில்லை, சத்தம்‌ 
நானில்லை” என்று பண்ணிக்‌ கொண்ட உச்சாணி நிலை அது! 
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இந்திரியங்களாலும்‌ மனஸாலும்‌ ஸந்தோஷத்தை ஸதாவும்‌ 
அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற இடமே தேவலோகம்‌. பாட்டு, 
கூத்து, கந்தர்வ கானம்‌, ரம்பை-மேனகை நர்த்தனம்‌, கல்பக 
விருக்ஷம்‌, காமதேனு, நந்தவனம்‌ எல்லாம்‌ இருக்கிற உல்லாஸ 
பூமி அது. அங்கே ஸதா ஆனந்தம்‌. ஆனால்‌ ஆத்ம ஞானியின்‌ 
ஸந்தோஷத்துக்கும்‌ இதற்கும்‌ வித்தியாஸங்கள்‌ உண்டு. தேவ 
லோகத்தில்‌ ஸதா ஸந்தோஷமே தவிர, அங்கே போகிறவனுக்கு 
இல்லை. ஏனென்றால்‌ தேவலோகத்தில்‌ இவனுக்கு சாச்வத 
வாஸம்‌ கிடைக்காது. ரொம்பப்‌ புண்ணியம்‌ பண்ணினால்‌, 
அதற்குப்‌ பலனாக நல்லதான அடுத்த ஜன்மா தருவதற்கு 
முன்பு கொஞ்ச காலம்‌ இவனுக்கு தேவலோக வாஸம்‌ கிடைக்‌ 
குமே தவிர, தேவலோகத்திலேயே இவனுக்கு நிரந்தர வாஸம்‌ 
கிடைக்காது. புண்ய பலனை இவன்‌ அனுபவித்து விட்டான்‌ 
என்று கணக்குப்‌ பார்த்தவுடன்‌ இவனை ஸ்வாமி பூலோகத்‌ 
துக்கே உருட்டி விட்டுவிடுவார்‌. மனுஷ்யர்களாக இருந்து 
ரொம்பவும்‌ நிறையப்‌ புண்ணியம்‌ செய்ததால்‌ தேவர்களாகவே 
AA தேவலோக வாஸம்‌ பெற்ற லெரைப்‌ பற்றியும்‌ புராணங்‌ 
களில்‌ இருப்பது வாஸ்தவந்தான்‌. ஆனால்‌ தேவர்களுக்குமே 
கூட தேவலோகத்தில்‌ நிரந்தர வாஸமில்லை என்றும்‌ அந்தப்‌ 
புராணங்களே சொல்கின்றன. தேவர்களை சூரபத்மன்‌ 
அடித்துத்‌ துரத்தினான்‌, மஹிஷாஸுரன்‌ அடித்துத்‌ துரத்தி 
னான்‌, இந்திரன்‌ உள்பட தேவர்கள்‌ பூலோகத்தில்‌ வந்து திண்‌ 
டாடினார்கள்‌ என்றெல்லாமும்‌ புராணத்தில்‌ இருக்கிறது. 
அதனால்‌ தேவலோகத்தில்‌ எப்பொழுதும்‌ இருக்க முடிந்தால்‌ 
சாச்வத ஸந்தோஷமாக இருக்கும்‌ என்று hyறothetical-ஆக 
வேண்டுமானால்‌ சொல்லலாமே தவிர, அப்படி யாரும்‌ இருந்த 
தில்லை; இருக்கவும்‌ முடியாது என்றுதான்‌ தெரிகிறது! 

இந்திரியத்தால்‌ ஸந்தோஷம்‌ என்கிறபோது வெளியிலே 
உள்ளவற்றை அனுபோகம்‌ பண்ணுவதால்தான்‌ அது கிடைக்‌ 
கிறது. வெளியிலே இருப்பதை எப்படி எப்போதும்‌ நம்மிடம்‌ 
த்க்க வைத்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌? அது கையை விட்டுப்‌ 
போனாலும்‌ போகும்தான்‌. காமதேனுவும்‌, கல்பக விருக்ஷமும்‌, 
ஐராவதமும்‌, இந்திராணியுமேகூட இந்திரன்‌ கையை விட்டுப்‌ 
போய்‌, அவன்‌ தனியாகத்‌ தவித்த ஸந்தர்ப்பங்கள்‌ இருந்திருக்‌. 
இன்றன. - ஆகையால்‌ வெளியிலிருப்பதை depend பண்ணுகிற 
(சார்ந்திருக்கிற) தேவலோக இந்திரிய ஸெளக்யம்‌ நிஜத்தில்‌ 
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சாச்வதமேயில்லை! வெளி-உள்‌ என்று எதுவுமே இல்லாமல்‌ 
அத்மாவிலேயே, ஸ்திதப்‌ பிரக்ஞன்‌ என்று பகவான்‌ (கதை 
யில்‌) சொன்னது போல்‌ ஆணி அடித்த மாதிரி ஊன்றிவிடுகிற 
வனுக்குத்தான்‌ ஸதானந்தம்‌. இந்திரனின்‌ ஆனந்தமும்‌ இந்த 
ஆத்மானந்த மஹாஸமுத்திரத்தில்‌ துளியிலும்‌ துளிதான்‌ 
என்கிறார்‌ ஆசார்யாள்‌. 


யத்‌ ஸெளக்யாம்புதி லேச லேசத இமே 
சக்ரரதயோ நிர்வ்ருதா 

(மனீஷா பஞ்சகம்‌) 
இந்திரியங்களையும்‌ மனஸையும்‌ பயிர்த்தண்டிலிருந்து 
ஈர்க்கை உருவுகிற மாதிரி உருவிப்‌ போட்டுவிட்டு ஆத்மா 
வாகவே இருந்து விட்டால்‌ இந்த ஸதானந்தம்‌ கிடைப்பதாக 
உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. அதற்கு ரொம்பவும்‌ தைரியம்‌ வேண்‌ 
டும்‌. “சரீரம்‌ நானில்லை, அதன்‌ ஸுகதுக்கம்‌ எனக்கில்லை” 
என்று அதை . உயிரோடு இருந்து கொண்டிருக்கும்போதே 
கிள்ளிப்‌ போடுவதற்கு ரொம்பவும்‌ தைரியம்‌ வேண்டும்‌. சித்த 
சுத்தி ஏற்பட்டாலொழிய இது வராது. சித்தம்‌ சுத்தியாவதற்‌ 
குத்தான்‌, கர்ம அனுஷ்டானம்‌. ஒரு ஜீவனை 
வேத மந்திரங்களால்‌ இப்படிப்‌ பரிசுத்தி பண்ணி, அந்த 
மந்திரங்களோடு சேர்ந்த காரியங்களில்‌ ஈடுபடுத்துவதற்‌ 
காகவே நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதாவது 

அத்வைத முக்திக்கு முதல்‌ படியாக இவை உள்ளன! 


இந்தக்‌ கர்ம அனுஷ்டானத்தால்‌ சித்த சுத்தியை ஸம்பாதித்‌ 
துக்‌ கொள்வதே லக்ஷ்யமாக இருக்க வேண்டும்‌; அப்புறம்‌ சுத்த 
மான அந்தஃக்ரணத்தைப்‌ பெற்றுவிட்ட ஜீவன்‌ ஆத்ம விசாரம்‌ 
செய்து ஸதானந்தமான ஆத்ம ஸாக்ஷ£த்காரத்தை அடைய 
வேண்டும்‌ என்பது ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ பாதர்களின்‌ கொள்கை. 
இந்த லக்ஷ்யம்‌ இருந்தும்‌  கர்மாவைக்‌ கடைசி மட்டும்‌ 
விடாமலே, ஸன்னியாசியாகி ஞான விசாரம்‌ செய்யாமலே 
இறந்து போனால்‌ அவன்‌ பிரம்ம லோகத்துக்குப்‌ போகிறான்‌ 
என்றும்‌, மஹாப்‌ பிரளயத்தில்‌ பிரம்மா பிரம்மத்தோடு ஐக்கிய 
மாதறபோது இவனும்‌ அத்வைத முக்தி அடைந்துவிடுதிறான்‌ 
என்றும்‌ சொல்கிறார்‌. இப்படிப்பட்ட லக்ஷ்யம்‌ இல்லாமல்‌ 
கர்மாவுக்காகவே கர்மா பண்ணினால்‌ தேவலோகம்‌: இடைக்‌ 
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கும்‌. ஆனால்‌ அது நிரந்தரம்‌ இல்லை. இருந்தாலும்‌ பூலோக 
அவஸ்தையைவிட, கொஞ்ச காலமானாலும்‌ தேவலோக 
வாஸம்‌ சிலாக்யம்தானே? அங்கே அனுப்புவதும்‌ ஸம்ஸ 
காரங்கள்தான்‌! 


தேவலோகம்‌, மனுஷ்ய லோகம்‌ என்ற இரண்டோடு நரக 
லோகம்‌ என்று ஒன்றைச்‌ சொல்கிறோம்‌. வணிகக்‌ 
இன்பமே உள்ளது தேவலோகம்‌; இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ கலந்த 
ருப்பது மனுஷ்ய லோகம்‌. துன்பம்‌ மட்டுமே உள்ள Gansen 
இருந்தாக வேண்டும்‌ அல்லவா? அதுவே நரகம்‌. மஹா ப ப்‌ 
பண்ணினவன்‌ அடுத்த ஜன்மா நீசமாக எடுப்பதற்கு 人 2 
பாபகர்மாவுக்கு அதிகப்படி தண்டனையாக இந்த நரகத்துக்‌ 


அங்கே ரொம்‌ 


குப்‌ போகிறான்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ வ பாவத்தைக்‌ 


பவும்‌ கஷ்டப்பட்டு அனுபவித்து, அதிகப்படி 2 
ee மறுபடி பூலோகத்துக்கு வருகிறான்‌; க Bere 
எடுக்கிறான்‌. 


ஸுக-துக்கங்கள்‌ சதோஷ்ணத்தைப்போல இணக்க. 
லோகங்களெல்லாம்‌ தெர்மாமீட்டர்‌. போல. aoe point) 
அந்தத்‌ தெர்மாமீட்டரில்‌ கொதிக்கும்‌ இடம்‌ freezing point) 
தான்‌ நரகலோகம்‌. ஜில்லென்று உறைபும இடம்‌ g லோகம்‌. 
ஸ்வர்க்க லோகம்‌. நடுவில்‌ டிகிரிகள்‌ இருக்கு! ட்‌ அணத 
இந்த நடு பாகத்திலே உறைறெ புரிக்கு பல டிகிரிகள்‌ 
அவியாய்ப்‌ போகிற டிகிரிக்குக்‌ கிட்டே வரை க்‌ 
இருக்கின்றன. கொதிக்கும்‌ இடத்தில்‌. freezing point) 
குளிர்ச்சி இல்லை. உறையும்‌ இடத்தி Seas விதமான 
உஷ்ணமே இல்லை. இந்த இரண்டுக்கு? 5 OS மூன்று. லோகங்‌ 
டிகிரிகளும்‌ இருக்கின்றன. இந்த மூன்றை லோகம்‌ ஒருவகை... 
. களுக்கு உபமானமாகச்‌ சொல்லலாம்‌. மேல்‌ எ வின்‌ ஸத்ய. 
அவை: இந்திரனிருக்றே தேவ லோகம்‌, பிரமமாவ்‌ M 
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லோகம்‌, விஷ்ணுவின்‌ வைகுண்டம்‌, பரமேச்வரனின்‌ கைலா 
ஸம்‌ முதலியவை. உபநிஷத்‌ இவற்றை ஒன்றாகச்‌ சொல்லும்‌; 
பிரம்மலோகம்‌ என்றே சொல்லும்‌. புராணங்கள்‌ பிரித்துச்‌ 
சொல்லும்‌. ழே இருப்பது நரக லோகம்‌. மத்தியில்‌ இருப்பது 
ஸுகம்‌, துக்கம்‌. இரண்டும்‌ கலந்தாங்கட்டியான மிச்ரலோகம்‌ 
எனப்பட்ட நம்முடைய மண்ணுலகம்‌. இங்கே. ஸுகதுக்கங்கள்‌ 
பலவிதமான விதத்தில்‌ கலந்திருக்கின்றன. ஜாஸ்தி ஸுகம்‌- 
ஸ்வல்ப துக்கத்திலிருந்து ஜாஸ்தி துக்கம்‌-ஸ்வல்ப ஸுகம்‌ வரை 
பல இனுஸான விகிதங்கள்‌; பல டிகிரிகளைப்‌ போல! 


ஆனாலும்‌ நம்முடைய சாஸ்திரப்படி மற்ற, லோகங்களை 
விட இந்தப்‌ பூலோகந்தான்‌ உயர்ந்தது! ஏன்‌? இதிலிருந்து எந்த 
லோகத்துக்கு வேண்டுமானாலும்‌ போகலாம்‌. மற்ற லோகங் 
களுக்குப்‌ போனால்‌ இஷ்டப்படி. அவ்விடத்தை விட்டுப்போக 
முடியாது. நரகத்தின்‌ கஷ்டம்‌ தாங்காமல்‌ ஓடி வந்துவிடலாமா 
என்றால்‌ முடியாது. பாப கர்மா தீருகிறவரை அங்கே இருந்து 
தான்‌ தீர வேண்டும்‌! தர்மராஜா இவ்வளவு காலம்‌ இருக்க 
வேண்டுமென்று எழுதி வைத்திருப்பான்‌. அங்கெல்லாம்‌ 
நாமாக ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாது. “ஸ்வர்க்கம்‌ நன்றாயிருக்‌ 
இறதே, இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ காலம்‌ அங்கேயே இருக்கலாமே' 
என்று ஆசைப்பட்டாலும்‌, புண்ய கர்மா தீர்நீதபின்‌ அங்கே 
நீடிக்க முடியாது. 'தொபுகடீர்‌' என்று பூலோகத்தில்‌ வந்து விழ 
வேண்டியதுதான்‌. பூமியில்‌ மட்டுமே நமக்கு தனி ஸ்வாதந்திரி 
யம்‌ கொஞ்சம்‌ இருக்கிறது. புண்ணியம்‌ பண்ணலாம்‌. பாபமும்‌ 
பண்ணலாம்‌. கையினால்‌ பூஜையும்‌ பண்ணலாம்‌, அடிக்கவும்‌ ' 
செய்யலாம்‌. நாக்கினால்‌ நாம ஸங்£ர்த்தனம்‌ பண்ணலாம்‌, 
அல்லது யாரையாவது வையலாம்‌. இரண்டுக்கும்‌ நமக்குச்‌ 
சக்தி இருக்கிறது. இப்படி ஒவ்வொரு இந்திரியத்துக்கும்‌ 
இரண்டுவித சக்தியை பகவான்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌! 


இந்த ஸ்வாதந்திரியம்‌ மற்ற லோகங்களிலில்லை: அவை 
யெல்லாம்‌ போக பூமிகள்‌. மாடாகப்‌. பிறந்தால்‌ புண்ணியம்‌ 
பண்ண முடியுமா? தேவர்களும்‌ அந்த மாட்டைப்‌ போன்றவர்‌ 
கள்தான்‌! மாட்டுக்குப்‌ பாபமும்‌ இல்லை; புண்ணியமும்‌ 
இல்லை. இந்த பூலோகத்தில்‌ மனுஷ்யராகப்‌ பிறந்த: நாம்‌ 
மட்டுமே கர்மானுஷ்டானம்‌ பண்ணி நல்ல கதியடையலாம்‌. 
(தேவ லோகத்தில்‌ அது முடியாது. கிருஷி (உழவு) பண்ணுகிற 
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எதை ன ளன பொ பவனை: - ரல ல்‌ ககக வவ 


பண்ணை ஸ்தானம்‌ நம்‌ உலகம்தான்‌. பாக்கியெல்லாம்‌ இங்கே 
நாம்‌ உற்பத்தி பண்ணுவதன்‌ பலனை சாப்பிடுற ஹோட்டல்‌ 
ஸ்தானம்‌! உற்பத்தி ஸ்தானம்‌ அல்ல! அங்கே பலன்களை 
அனுபவிக்கலாம்‌. எவ்வளவு புண்ணிய பாபம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கின்றோமோ அவ்வளவு பலன்களை அனுபவிக்கலாம்‌. 
அதனால்‌ அவற்றுக்குப்‌ போக பூமியென்ற பெயர்‌ ஏற்பட்டது. 
நம்‌ லோகமே கர்ம பூமி. பண்ணுகிற சக்தி இங்கேதான்‌ உண்டு. 
இங்கும்‌ சுதந்திர மனஸால்‌ யோசித்துப்‌ பண்ணுவது மனுஷ்ய 
ஜன்மத்திற்குத்தான்‌ உண்டு. மற்றவையெல்லாம்‌ “இன்ஸ்டிங்க்ட்‌' 
(உள்ளுணர்ச்சி) படிச்‌ செய்கிற ஜீவராசிகளே. கர்மாவைப்‌. 
பண்ண மற்ற லோகங்களிலிருப்பவர்க்கு அதிகாரம்‌ இல்லை. 


மனுஷ்யன்‌ செய்கிற கர்மா, அவனுடைய குணம்‌ ஆக 
இரண்டும்‌ சேர்ந்து ஜீவனை மற்ற லோகங்களுக்கு அழைத்துக்‌ 
கொண்டு போகின்றன. வேலை செய்து குணத்தை நல்லதாக 
ஆக்கிக்‌ கொண்டு பரலோகத்திற்குப்‌ போவதற்கு இந்தக்‌ கர்ம 
பூமியைத்‌ தவிர இதர பூமிகளில்‌ ஸாத்தியமில்லை. 


ஒரு கர்மாவைச்‌ செய்ய வேண்டுமென்றால்‌ அதற்குக்‌ கால, 
தேசக்‌ கட்டுப்பாடு உண்டு. சிராத்தம்‌ அர்த்த ராத்திரியில்‌ 
பண்ணலாமா? கூடாது. அததற்கு ஏற்பட்ட காலம்‌ உண்டு. 
அப்படியே அந்தக்‌ கர்மா செய்ய வேண்டிய தேசம்‌ ஒன்று 
இருக்கிறது. அந்தக்‌ சுர்மாவைப்‌ புண்ணிய பூமியில்தான்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. முக்கியமாகப்‌ பாரத வர்ஷத்தில்‌ வைதிக 
கர்மாக்கள்‌ பண்ணப்பட வேண்டும்‌. இந்தத்‌ தேசத்திலும்‌ சில 
காலங்கள்‌ நிஷித்தமானவை; சில இடங்கள்‌ நிஷித்தமானவை. 
பரிசுத்த இடத்தில்‌ பரிசுத்த காலத்தில்‌ கர்மாக்களைப்‌ பண்ண 
வண்டும்‌. 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


வேதம்‌ என்றெ தலைப்பின்கழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ 
தொடர்கின்றன. 
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